﻿MIiTiOPOSHI-YA m Proiectul este cofinanțat de Programul "Cultură" al Municipiului Sofia ZOYA BARBOLOVA ENCICLOPEDIE A PERSONAJELOR ÎN MITOLOGIA BULGARĂ Prima editie Știința și arta Sofia, Această lucrare, definită provizoriu ca o enciclopedie, este prima încercare de a prezenta toate personajele din mitologia bulgară în același timp Pe lângă demoni, include toate zeitățile păgâne cunoscute, animalele și oamenii mitici și mitologizați Zeitățile sunt deosebit de interesante, deoarece nu au fost reprezentate pe scară largă până acum, iar unele dintre ele nu au fost deloc studiate Urmele lor sunt puține și pot fi găsite mai ales în limbă, dar sunt semnificative, deoarece sugerează prezența unui număr de zeități în panteonul bulgarilor și sistemul său complex în perioada păgână Unele dintre personaje sunt prezentate cu omologii lor din alte mitologii, ceea ce oferă o oportunitate de comparare sau comparație și pentru cercetări viitoare mai aprofundate Aici cititorul se va familiariza și cu etimologia numelor personajelor Lucrarea este destinată unei game largi de cititori - tuturor celor care sunt interesați de mitologia, cultura antică, etnografia și antropologia bulgarilor Este scris într-un limbaj accesibil tuturor, ceea ce face posibilă citirea cu ușurință nu doar de către specialiștii din acest oblat, ci și de către studenți Enciclopedia va prezenta un interes deosebit în rândul cercetătorilor străini din domeniul mitologiei și antropologiei, în special în rândul slaviștilor (c) Zoya Todorova Barbolova, (c) SCIENCE AND ART, ISBN: - - - - Recenzători: Prof D Sc ALEXANDER A PRIGARIN - Departamentul de Arheologie și Etnologie a Ucrainei la Universitatea Națională Odesa "I I Mechnikov" Prof Dr STEFKA GEORGIEVA - Universitatea din Plovdiv "Paisiy Hilendarski" Fratelui meu - Ilich T Barbolov și familiei sale, în semn de recunoștință pentru sprijinul pe care mi l-au oferit în cercetarea mea PREFAŢĂ Fiecare națiune are propria sa mitologie Foarte bogată în mituri sau mai modeste, mitologia este primul cod cultural, forma inconștientă a conștiinței colective a unui popor în epoca pre-religioasă, care stă la baza tabloului său despre lumea de azi, despre mentalitatea, drepturile și drepturile sale Vamă Mitologia nu a apărut din aer Fantezia omului antic a fost cu greu dezvoltată suficient pentru a imagina imaginile, fenomenele, evenimentele descrise în ea În ultimele decenii, savanții academicieni au ajuns din ce în ce mai mult la concluzia că multe dintre mituri au apărut pe baza unor fapte arhaice, modificate în fluxul tradițiilor orale, reinterpretate și împodobite cu elemente fantastice de-a lungul timpului Mai degrabă, miturile sunt o descriere hiperbolizată și încearcă să explice diverse fapte - fenomene naturale, cosmice și sociale De-a lungul timpului, ideile despre ele au fost acceptate și în acest fel s-au format diferite straturi mitologice După adoptarea unei religii sau alteia, miturile păgâne s-au adaptat treptat la ea și în acest proces uneori s-au estompat sau au dispărut complet De multe ori zeitățile păgâne sunt înlocuite cu imagini din noua religie sau demonizate Vaga amintire a acestora se pastreaza uneori in una sau alta stele in obiceiurile si riturile legate de mitologie, introduse in sistemul noii religii si in terminologia legata de acestea Prin urmare, în mitologiile popoarelor nealfabete sau Konto, ei nu aveau obiceiul de a-și scrie ideile despre crearea lumii și despre tot ce este în ea sunt păstrate doar parțial Uneori, unele mitonime cu semantică schimbată sunt păstrate, iar conceptele primare pe care le-au exprimat sunt cunoscute doar ca fiind din domeniul mitologiei Mult mai complicată este situația cu privire la mitologia bulgară, care a avut inițial un caracter sincretic Există puține urme ale mitologiilor tracilor, slavilor și proto-bulgari - cele trei componente etnice principale care au format poporul bulgar modern și cultura acestuia Ei nu și-au descris credințele mitologice și sciții, precum slavii și protobulgarii aflați în Scitia Mică (Dneipna Dobrogea) și au fost ulterior asimilați Se pare că slavii, după cum scriau "cu linii și liniuțe", iar protobulgarii, deoarece foloseau o scriere runică, foloseau scrierile lui numai pentru sacramente Este foarte probabil ca scrierea poveștilor mitologice să fi fost tabu pentru aceste comunități etnice, motiv pentru care acestea s-au transmis doar prin gură în gură, din generație în generație Situația în cazul bulgarilor este complicată și de faptul că la momentul formării statului bulgar dunăren, elemente împrumutate de la ceilalți conviețuitori se suprapuneau stratului primar al fiecăreia dintre aceste mitologii În ce măsură așa-zișii bulgari dunăreni au reușit să creeze un singur sistem mitologic sincretic înainte de creștinizarea lor, este greu de spus Mai degrabă, mitologia a devenit ca limba pe care slavii au impus-o datorită superiorității lor numerice Fără îndoială, mitologia slavilor bulgari a fost influențată atât de mitologia tracică, cât și de cea protobulgară, precum și de mitologiile celorlalte triburi care le ocupă locul în nou-creatul Bulgaria Asparukhova Acest lucru este dovedit de faptul că elementele predominante din mitologia bulgară sunt de origine slavă, iar printre relatări pot fi observate unele elemente tracice și protobulgare sau de origine neclară Turcii asimilați de mai târziu (cumani, pecenegi, uzi, tătari) nu au reușit să influențeze în mod serios viziunea păgână asupra lumii care s-a format, deoarece la acea vreme bulgarii erau deja pe deplin creștinați, dar au reușit să consolideze unele rămășițe turcești din perioadele precedente Prin religia creștină impusă păgânismului, a apărut un nou strat migo-religios mixt Lupta zeloasă a preoților creștini împotriva păgânismului a jucat un rol esențial în dispariția lui, dar nu a reușit să-l ștergă complet Credințele păgâne care au pătruns în sistemul creștin, numele sărbătorilor naționale, riturile și obiceiurile păstrate de păgânism, persoanele ceremoniale, unele nume și toponime personale, rudenia și alți termeni sunt astăzi dovezi serioase ale prezenței unora dintre cele precreștine personaje din mitologia bulgară * Componentele principale din orice mitologie sunt personajele Toate miturile apar în legătură cu ele De aceea ocupă locul cel mai semnificativ în orice mitologie Dar până în acest moment în literatura etnologică bulgară contemporană, doar demonii au atras atenția(tm) Anumite obiecte cerești, cum ar fi ființe animate, animale mitice și mitologizate sunt rar văzute, iar zeitățile sunt uneori menționate și reprezentate sporadic numai Perun, Veles, Traian, Dionysus și Tantra Și acest lucru este logic, ținând cont de faptul că în timpul cercetărilor de teren nu se găsesc descrieri ale acestora, ci pentru a confirma datele incerte din literatura medievală și renascentistă sau pentru a clarifica datele folclorice despre ele Datele prezentate în această lucrare, în special urmele persistente ale acestora în limbă, pe seama cărora se încearcă reconstituirea lor, arată că mitologia Predais-ului nostru nu era atât de săracă Cantitatea de demoni este impresionantă, deși multe dintre imagini sunt vagi; uneori doar numele lor sunt păstrate, iar aspectul și funcțiile lor sunt estompate sau complet uitate În multe cazuri, aceste nume au dublete, ceea ce se datorează tabuului și eufemizării lor în zone separate Uneori, numele imaginilor mitologice străine au servit drept eufemisme Se observă adesea chiar amestecarea diferitelor personaje, deoarece acestea nu pot sau sunt greu de diferențiat În timp ce numele demonilor - purtătorii răului, sunt păstrate în mare parte din cauza fricii de ei și pentru că creștinismul ne oferă un singur demon - diavolul, zeitățile păgâne - purtătorii de bine, sunt de obicei uitate Locul numeroaselor zeități păgâne a fost luat uneori de sfinții creștini, care erau însărcinați cu funcțiile lor De obicei, este dificil, dacă nu imposibil, să spui exact ce sfânt îi corespunde cărui zeu păgân Fără îndoială, unele legende creștine populare legate de sfinți își au originea în păgânism și se refereau inițial la o divinitate păgână Dar pentru ce anume va rămâne probabil pentru totdeauna un mister Cazuri ca cu Perun > profet Ilie, Crăciun > Iisus Hristos, Dionysos > se Trifon, etc sunt rare Este greu de spus, de exemplu, care zeități păgâne au fost înlocuite de Sfântul Gheorghe, Sfântul Dimitrie, Sfântul Nicolae și așa mai departe Pe de altă parte, odată cu instaurarea creștinismului, unele dintre zeitățile păgâne au fost reimaginate ca demoni După cum am menționat deja, uneori mitonimii se păstrează în antroponimie și toponimie, în denumirile unor sărbători naționale sau în denumirile populare ale sărbătorilor religioase, în numele persoanelor rituale în rituri și obiceiuri păgâne, în cântece și basme populare mitologice, în unele termeni de rudenie, în frazeologie și alte combinații de cuvinte persistente sau în numele unor plante Aceasta este o situație care confirmă rolul limbii ca comoară a culturii, dar datele conținute în materialul lingvistic fac- Există puține informații despre caracteristicile acestor personaje În cele mai multe cazuri, ni se spune că doar o vagă amintire a acestora se păstrează în memoria oamenilor Judecăm aparițiile lor în imaginația bulgarilor și funcțiile lor după unele date extralingvistice, după informațiile stocate despre ei în folclor și după aparițiile lor în altă mitologie înrudită, unde există și se stochează mai multe informații Dar nici acest lucru nu este suficient pentru a urmări evoluția acestor imagini mitice, transformările și reinterpretarea lor de-a lungul secolelor, mai ales în ceea ce privește zeitățile, ceea ce complică reconstrucția lor Nevoia de a culege faptele împrăștiate și puținele amintiri disponibile despre personajele din mitologia și demonologia bulgară a provocat scrierea acestei lucrări Acest lucru a fost provocat și de afirmația unor oameni de știință slavi, potrivit cărora slavii nu aveau o mitologie egală cu hinduismul, grecul antic, scandinav și alții, deoarece sunt reprezentați bogat în epopeele mitologice ale națiunilor respective Controversele nu se potolesc în legătură cu confirmarea sau negarea anumitor personaje, în special din panteonul nostru divin Este adevărat că slavii și alte comunități etnice care au participat la formarea poporului bulgar, precum și multe alte popoare, nu au Vedele lor, "Mahabharata" și "Ramayana", "Iliada" și "Odiseea", Vechi și Noua Edda, "Avesta" etc Ei nu ne-au lăsat nicio lucrare scrisă care să-și prezinte miturile Dar ținând cont de faptul că împreună cu tracii și unele triburi iraniene (sciți, alani), participanți la componența etnică a bulgarilor, Slavii sunt din familia indo-europeană, este foarte probabil să aibă și o mitologie suficient de bogată Judecând după artefactele arheologice, mitologia tracică este aproape identică cu cea greacă veche, motiv pentru care imaginile de pe ei poartă numele imaginile grecesti antice corespunzatoare Coincidențele sunt cu greu întâmplătoare în funcțiile unor personaje bulgare și a omologilor lor din mitologiile străine, în credințele asociate acestora și chiar în unele nume Colecția de cântece etice și ritualice "Veda Slovena", adunată de I Golemanov și publicată de omul de știință sârb Stefan Berkovic, este utilizată activ în lucrare, deoarece conțin o mulțime de informații interesante Prin urmare, este timpul să studiem ele foarte amănunțit Doar câteva dintre personajele prezentate acolo sunt incluse aici Pe lângă demoni și zeități, Enciclopedia include și fenomene naturale animate, unele persoane care sunt percepute ca posesori de abilități extraordinare - vrăjitoare, șmecheri, profeți, vrăjitori etc , și se referă la mitologia inferioară Dintre eroi/cavaleri, doar Krali Marko este reprezentat, iar relatarea a căpătat într-adevăr un caracter mitologic O parte esențială a articolelor este dedicată unor animale și păsări mitice și mitologice Într-o serie de articole se încearcă interpretarea datelor disponibile pentru a contura imaginea și funcțiile personajului respectiv și originea acestuia În acest scop, se adaugă și informații despre personaje similare sau asemănătoare din alte mitologii Deși fiecare dintre ele este unic în felul său, ele sunt în unele privințe foarte asemănătoare, deși popoarele respective sunt uneori situate la distanțe mari și nu există dovezi de contact între ele Uneori, etimologia mitonimului sau mitonominantului respectiv ajută la reconstrucție Adesea articolele nu sunt enciclopedice, dar studiile etnolingvistice, datele disponibile și interpretarea autorului lor sunt prezentate în relatare Părerile împărtășite ale autorului cu privire la personajele date nu pretind că sunt autoritare, sunt doar ipoteze, pentru care ar fi greu de găsit dovezi incontestabile Dar ar putea, de asemenea, să-i pună pe alții să se gândească la întrebările ridicate și să-i motiveze să caute mai multe argumente "pentru" sau "împotriva" existenței unui personaj dat, să descopere trăsături nemarcate în caracterizarea lor, să adauge mai multe mito-nominanți duble sau ale acestora analogi în alte mitologii, să caute în mitologia slavă și respectiv bulgară o legătură cu arhetipurile (după Jung), precum și cu universalele legate de gândirea mitologică, pentru a descoperi reflexele tabloului arhaic al lumii * Genul acestei lucrări este definit ca o enciclopedie Prin articolele științifice importate, a depășit granițele enciclopediei și i-a dat parțial forma unei colecții Aceasta este cauzată de faptul că personajele relevante nu au făcut obiectul cercetării sau au o altă interpretare decât cea prezentată, motiv pentru care sunt necesare argumente care să demonstreze opinia autorului Corpusul Enciclopediei este alcătuit conform principiului ordinii alfabetice, iar variantele monobazice de formare a cuvintelor mitologice corespunzătoare minant Acest lucru se întâmplă și în cazurile în care există o pereche de mitonominanți unic de bază, care denotă varietățile de gen ale caracterelor, cum ar fi: LUP /carte / (lup /ZB/, lup /SZB/, lup /SZB/, lup /ZB; SZB/); ВАЛ- (lup /revers; diminutiv/) și VALCHITSA (volchitza /municipiu/); LUPO (fata lup /GabrU) Fiecare articol definește mai întâi conceptul pe care îl înseamnă Apoi, cu litere mai mici, sunt prezentate scurte informații despre personaje analoge din mitologiile altor națiuni Din nou, imaginea bulgarului și integrările autorului pentru personaj sunt descrise mai mari Aceasta oferă o oportunitate de a evidenția comunitatea în paradigma diferitelor mitologii și de a determina, pe cât posibil, locul imaginii bulgare a lumii sau elemente ale acesteia, printre altele Notele etimologice și bibliografia urmează în cea mai mică literă În acest fel, prin peste de articole sunt prezentate în lucrare peste de titluri sau nume ale personajelor considerate * Pentru o mai mare comoditate în lucrare, se folosesc câteva semne: Prin intermediul semnului > "vezi" se face referire la un titlu desemnat ca mito-nominant principal, sub contul urmează un articol Semnul îndreaptă cititorul către mitonominale dublete din alte baze, date la locul potrivit conform principiului alfabetic După semnul w sunt prezentate notele etimologice asupra mi-tonominantului Simbolul fâ înseamnă secțiunea "Bibliografie principală " Unele dintre lucrările notate aici sunt și surse ale materialului lingvistic, dar nicăieri în aceste secțiuni nu este menționată sursa principală și anume: Arhiva pentru Dicționar dialect bulgar și Arhiva pentru Dicționar spiritual bulgar Cultură la Institutul pentru Limba Bulgară de la BAS Toate dicționarele etimologice și de altă natură folosite nu sunt fixe și unele lucrări nu sunt indicate peste tot, deoarece repetă informațiile despre personajul relevant, precum și cele care sunt notate în citat lucrări În textul articolelor se regăsesc o serie de termeni sau mito-nominanți scriși cu caractere aldine, adică cu aldine, adică pentru au un articol special în locul corespunzător, în ordine alfabetică, de exemplu: Sinonimele Bösen Monday (Bösni Monday) și VrOnin Monday, în relatare componenta gjr este un adjectiv posesiv din mito-nominanții bays și vran, adică "demon negru rău; diavol', În cele din urmă, aș dori să le exprim cele mai sincere mulțumiri recenzenților pentru răbdarea de a citi această lucrare voluminoasă și de a-mi aduce în atenție câteva neglijențe! Barbolova yu oz AVALVO (avalv'o /Korovo, Velgr /); AVALE (avale /Bagrenii, KyustV) Un spirit rău cu înfățișarea unui copil care apasă noaptea pe pieptul oamenilor adormiți bone W Etimologic, termenii sunt legați de Ar -Tur havalc "a atribui, transfera, înainta (pentru muncă, salariu, stenograme)" sau havale etmek "preda", taxează, atribuie, livrează", ceea ce nu este acceptabil Mai degrabă sunt pro-derivate din Tur -dial aval 'umflat, trufaş; prost, nebun, dim-wited', la care se adaugă sufixele bulgare -vo și -e Q Derleme dergisi, p I, Istanbul, : ; Dukova U , Die Bezeicknungen der Dămo-nen im Bulgarischen // Linguistique Balkaniquc, XXVIII ( ), N : AVLIGA (avlyga /Str /) O pasăre cântătoare, care în reprezentările mitologice ale bulgarilor este întruchiparea sufletului unei tinere decedate Aceasta amintește de identificarea fecioarei cu avlyga printre chinezi, fixată în limbajul-adresă Diva avlyga, referindu-se la o fecioară Credința este legată de una dintre versiunile a ceea ce se întâmplă cu sufletul unei persoane după moartea sa, conform căreia acesta ia, în general, forma unei păsări Pe vremuri, năpăditul cu paie dintr-un cuib de vultur era una dintre opțiunile de tratare a unui bebeluș care plânge neîncetat pentru că, conform credințelor bulgarilor, somnul i-a fost "privat" [cf Mama Pădurii] Numele păsării este înregistrat în St Bulg sub pretextul umezelii AVLIYA (avlia /Welgr /) Spirit de sinucidere - un tip de vampir Potrivit credincioșilor, el apare în haine verzi Nu se mai știe nimic despre caracteristicile și funcțiile sale Ca mitonim, termenul ar putea fi o variantă a avliga, schimbată din cauza uitării semanticii sau datorită reinterpretării cuvântului avliya DRAGON și AZHDARKA {azhd'arka /ЮБ/) > ȘARPE w Aceste nume, precum și aycdaja printre ceilalți slavi balcanici, sunt variante fonetice ale Avestan Azhi-dahaka (> Azhdaha /Taj /), folosite în diferite limbi în Caucaz, Asia Centrală și Centrală, Volga și Vest Siberia, în special în limbile turcești, unde, pe lângă azhdarkha și azhdaha, există și variantele azhidaar /kirgU, azhdaBa /Kazan, tătar , azer, bașk , kazah /, azhdarho /uzbek /, azhdarkha /karakala /, azdaga, azdyaga /nog -tatar / (= azdaga /mar /), aztaKa /chuvU 'balaur care devorează oameni şi vite', ejdcr, cjdcrha /tur / 'balaur, lamă, balaur' etc Se crede că acestea sunt replici ale formei pentru pl h de pers a darhă Variantele turceşti arată că bulgară armeană și sârbă Azhdaiya este un împrumut pre-turc din altă limbă turcă sau iraniană Este posibil ca variantele să fie influențate de tur ejdcr Ш Dicţionar etimologic bulgar, poz , S , : ; Miturile păcii oamenilor, vol , M , : ; mitologia slovenă Dicționar enciclopedic (sub conducerea lui S M Tolsto; și Radenkovib ), Beograd, : - etc GUIA LUI ALLAH Malakhova guiya) > ȘARPE w Un eufemism pentru șarpe, compus din adjectivul posesiv al ahowa "al lui Allah" și di al guya "șarpe", adică "șarpele lui Allah" Este legat din punct de vedere semantic de nașul dublet Ш Dicţionar etimologic bulgar, poz , S , : ; Georgieva I , Mitologia populară bulgară, S , : ANASTA {Anaspga) > SARPE Acest eufemism provine probabil din orașul ѵасггаоб; "învierea", iar motivația de formare a cuvintelor a devenit conectată cu credința în nemurirea șarpelui Dar este posibil să fie o variantă prescurtată a numelui Sf Anastasia Legătura motivațională este complexă - este posibil ca Anasta să fie ishostasul asemănător șarpelui Babei Cherna - o zeiță păgână printre slavii bulgari, care după creștinizare s-a atașat de Sfânta Anastasia și s-a identificat ulterior cu ea AGGIR {apir /Brodilovo, M TurnU), APIRIN (apyrin /Str ; Yu Tr /) > VAMPIR APO {apo /Welgr ; Kyust ; intoarce /) Unul dintre demoni i-a speriat pe copii cu un konto, spunându-le că dacă nu ascultă, apo va veni să-i mănânce marsupial Etimologia mito-nominantului apo este neclară Este posibil ca acesta să fie derivat din verbul hapya (dial apem), adică să fie legat de noțiunea că acest demon mușcă Dar, cel mai probabil, aceasta este o etimologie populară și toate, cred, provin din apyr AND apyrin nimeni nu s-a gândit că Dumnezeu m-a născut, s-au gândit trei regi, Grima regii Bash Bilare, trei regi ut pe pământ, trei regi negru Harapine /Veda slovenă, : - / Este greu de spus când a apărut această imagine demonică în demonologia bulgară, când personajul ritual din carnavalele Kuker a fost reinterpretat ca personaj de folclor cu putere supranaturală și când apelativul arab a fost transformat în antroponimul arab Dar fragmentul de mai sus sugerează că imaginea arabului în mitologia bulgară este din perioada păgână Pe de altă parte, este asociat cu perioada creștinizării timpurii, când bulgarul nu era încă pe deplin conștient de noua religie Evoluția acestei imagini a continuat în perioada în care Bulgaria se afla în granițele Imperiului Otoman - apoi a apărut în rolul principalului antipod și oponent al regelui Marko și al haiducului Sider în epopeea eroică bulgară Este clar că la acea vreme aceste personaje au devenit reprezentanții imaginilor generalizate ale turcilor și, respectiv, bulgarilor De obicei, un arab este definit prin epitetul negru/en/, culoarea neagră fiind evidențiată atitudine negativă față de el, respectiv ura poporului bulgar față de cuceritor Și acest lucru este logic, având în vedere că în acele vremuri bulgarii îi percepeau pe turci-alte religii ca pe demoni răi, cruzi și insidioși, comparându-i cu vampirii, ceea ce evidențiază încă o dată esența demonică a arabilor mitici Numele propriu arab astăzi este caracteristic zoo-onimiei bulgare - este folosit pentru a denumi câini și cai De-a lungul timpului, personajul arab a fost dat uitării, iar pentru unii a devenit o creatură fictivă a grupului marsupial, cu care copiii s-au zbătut cândva Apelativul arab este asociat a priori cu etnonimul arab Dar pentru bulgari și români, arabii însemnau cândva "negri", adică africani cu pielea întunecată, uneori referindu-se în mod specific la etiopieni Se crede că bulgarii au adoptat acest nume de la turci, dar într-una sau alta stepă popoarele de pe țărmurile de nord și de est ale Mediteranei i-au cunoscut pe nord-africani și pe etiopieni încă de la Hristos și mai ales în timpul Imperiului Roman Probabil din cauza aspectului lor neobișnuit pentru bulgari și slavi, care s-au stabilit aici mult mai târziu, au fost asociați cu demonii Prezența unui x protetic în cuvântul inițial înainte este caracteristică unui număr de dialecte, ceea ce explică varianta Harappina De fapt, arabul în găgăuză este exact Harap O legătură cu vechiul popor Harappan dispărut este cu greu permisă, dar ținând cont de faptul că protobulgarii au trecut prin regiunea pe care o locuiau cândva, este posibil ca aceasta să fie o urmă slabă a unei legende împrumutate Arab // arap ar putea fi un derivat al adjectivului proto-bulgar *hara 'negru/, care se găsește în proto-mongolă și buriată și corespunde kata turcească Această ipoteză pare cea mai probabilă, având în vedere că personajul Arab I Harap este descris exclusiv cu pielea de culoare neagră, adică arap, dialect Harap, Harapin "omul negru" este asociat cu un demon și chiar cu un diavol Acest lucru este confirmat de combinația de cuvinte tsarna Harapine în folclor, unde definiția tsarna dublează componenta Hara din mitonomia Harapine Mitonimul Haro este probabil de aceeași origine Din cauza semanticii pierdute a lui hara, numele a fost ulterior reinterpretat și echivalat cu etnonimul Arab/in/, așa cum este cazul femeilor armenești, izliv etc - o viziune arhaică, conform căreia inamicii-extratereștri sunt asemănați cu demonii Nu este exclus ca arabul și arabul să fie legate de un alt cuvânt sau mito-nominant, cu sytsota sau o elucidare similară, adică un fel de demon chiar și printre Trahi și Uni Sh Riverman etimologic bulgar, v , S , ; Veda slovsna, vol I, S , ; Gordlevsky V A , Din demonologia otomană // Lucrări alese T Istorie şi cultură, M , : ; Fedotov M R , Dicționar etimologic al limbii civaș, vol II, Ceboksary, : ARMENKI (armeană /YuB/, Ermenki /DU); YERMENLIYKI (ermenly-ki /%, YuB /); YERMIYKI (ermiyki, yermiyki /D; YIB/) > NAVI Și ARMENCI (ARMENI /SUD/) > NAVYATSI Mito-nominanții provin din termenul grecesc "arts'sh" "febră a nașterii", dar conform etimologiei populare sunt similare cu etnonimul armeni Este similar cu cazurile cu evreii Comparația s-a bazat pe credința că, pe de o parte, oamenii nebotezați sunt necredincioși, iar pe de altă parte, sufletele străinilor, după moartea lor, sunt purtătoare de boli Adăugarea s-urilor inițiale în varianta Sarmyanki este probabil în scopul eufemismului Percepția popoarelor și triburilor străine și mai ales ostile ca demoni și uriași este o veche tradiție moștenită din perioada păgână Este posibil ca variantele cu e din Gr c'ipappdvq 'soarta, oris, orisniki', reinterpretate ca demoni, dar mai probabil initiala a > e Ш Dicţionar etimologic bulgar, poz , S , : - ; Gerov N , Dicţionar al limbii bulgare, vol II, S , : BABA GISANKA (Baba Gis'nka') > BABA SHARKA Etimologia lui Gisanka este neclară Cel mai probabil este o variantă fonetică a lui Pisanka [cf Baba Pisanka] și este un eufemism secundar BABA LESHKA (bunica Leshka) > LESTHENKA BABA MARTA (Baba Marta /comunity ) Imagine mitică antropomorfă, personificarea lunii martie în mitologia bulgară Animația lunilor este un fenomen cunoscut în multe tradiții / Europa, S Africa, Pr Asia/ În Europa, motivul zilelor împrumutate este larg răspândit Cel mai adesea, se dezvoltă în miturile despre luna martie, care a durat zile din luna februarie sau aprilie /Y Europa/ De obicei martie este sub formă de bărbat, iar o bătrână care avea multe oi (sau capre) spre sfârșitul lunii martie a început să-l batjocorească că frigul lui nu i-a nimicit animalele; Martie a fost furios și a luat din aprilie trei zile calde; bătrâna a mințit și și-a dus turma la pășunat, dar martie a făcut o răceală (snat) și toată turma a pierit, iar bătrâna a murit de durere sau toți s-au împietrit / catalani; italieni, sicilieni, sârbi, armeni/ În unele versiuni ale acestui moment, bătrâna este înlocuită de un cioban (sau ciobani), care i-a promis lui martie, dacă ține vremea caldă, să-i dea un miel; March a fost de acord, dar când s-a apropiat sfârşitul lunii, ciobanul a refuzat să-i dea ceva; în cele trei zile rămase și cele trei ocupate de nașul său April Mart, el și-a făcut să moară de frig toate oile și mieii (spaniolă, bască, corsicană, portugheză) În varianta albaneză, eroii sunt un bătrân și o bătrână, iar printre români și moldoveni, March este sub formă feminină și se numește Baba Dichia Zilele de împrumut ale Babei Dokia sunt la începutul lunii martie și se numesc ca în bulgară Zilele Babei, adică Zilele bunicii Într-un mit slav, cunoscut sub numele de basm, se povestește despre o fată a cărei mamă vitregă a trimis-o să culeagă căpșuni în pădure iarna Acolo s-a întâlnit cu doisprezece eroi, care au întrebat-o ce lună i-a plăcut cel mai mult Ea a spus că îi plac toate lunile, dar cel mai mult îi place luna martie Acestea au fost cele douăsprezece luni, iar March a făcut ca ea să culeagă căpșuni Când i-a adus acasă, mama ei vitregă și-a pervertit imediat propria fiică, dar când au întrebat de cele douăsprezece luni care lună i-a plăcut cel mai mult, ea a spus că nu ne place nici unul /ruși, slovenii/ De aceea nu au ajutat-o Variante ale ambelor mituri sunt cunoscute și de bulgari În ele, personificarea lunii martie este Baba Marta, adică apare cu ob chipul unei bătrâne În reprezentările populare, Baba Marta are de obicei un temperament instabil - uneori este veselă, zâmbitoare, apoi vremea este frumoasă, însorită, apoi este mohorâtă și furioasă, ceea ce provoacă vreme rea În unele basme, el este prezentat ca o ființă bună care aduce fericire oamenilor Potrivit legendelor mitice, Marsha este sora (și/sau soția) lui Golyam Sechko "luna ianuarie" și Malak Sechko "luna februarie" Conform colecției "Veda Slavena" se numește Maga și mai are un frate - Letna Boga : Doamne, Dumnezeule drag, Doamne, Letna! Toe ssra milna Maga A sosit, a sosit Doi oameni au râs, Trish s-a enervat; /Vedă slavă, : / Unele mituri spun că primele sau ultimele trei zile ale lunii martie, numite Zilele bunicii (Babine Dene), s-a împrumutat de la fratele ei Micul Sechko sau din aprilie pentru a-i pedepsi pe cei care credeau că au scăpat de ea și că vremea nu va scăpa deloc mai rau Aceasta este legată de mitul unei bătrâne care, în ultimele zile ale lunii martie, a decis să-și scoată caprele la pășunat la munte, crezând că Marta o va înțelege și îi va trimite vreme bună Dar nu i-a plăcut, s-a înfuriat și a trimis o mare furtună de zăpadă; bătrâna și caprele ei au înghețat, apoi s-au împietrit Cea mai apropiată de această versiune a poveștii bătrânului căprar se regăsește în folclorul în proză românească și armeană Potrivit unei alte versiuni, motivul mâniei Babei Marta este că frații ei i-au turnat vin Se încruntă, iar când întâlnește o bătrână ca ea, iepurele ei este mai încântat să vadă fecioare și tinere Prin urmare, cele mai în vârstă femei au încercat să nu-și părăsească locuința până când Marta a plecat Potrivit tradiției, culoarea preferată a Martei este roșul - este îmbrăcată într-o pânză roșie, poartă o eșarfă roșie și șosete roșii de lână Pe martie, pentru a o liniști, oamenii o întâmpinau odată cu o bucată de pânză roșie legată de un stâlp, așezată pe acoperiș sau pe streașină, pentru că credeau că Baba Marta râdea când sufla pânza De obicei, în zorii zilei devreme, femeile aruncau niște haine roșii pe un copac sau pe gard: o curea, un șorț, ciorapi sau o linie țesătă și puneau ramuri roșii de lână pe ferestre și uși În unele părți, case întregi erau decorate în roșu roșu- cârpa a fost îndepărtată după zile (în Mladenza) În acest timp, era interzis să scoți ceva alb afară, cu atât mai puțin să-l speli cu liliac, pentru a nu grindina vara Pe martie, femeile se trezeau devreme, își făceau curat casele și curțile, își scoteau hainele și păturile afară, ca vara să nu fie purici și strigau: Purici afară! Înăuntrul Marthei! Un obicei asemănător exista și printre români și moldoveni - aruncând gunoiul, după ce măturau casele, femeile strigau: Mala în casa, purici paçă! - Martha acasă, purici afară! sau Mag-ta în casa, boalele paîch! "Martha acasă, bolile afară!" Pe vremuri, copiii și fecioarele o întâmpinau pe Baba Marta cu brățări în mâna dreaptă și coliere din fire de lână albă și roșie răsucite, numite martenitsi, martenichki, ca să fie sănătoase - albe și roșii în timpul anului și mai ales să nu fii prins lecții Fecioarele și-au împletit un astfel de șnur în păr Lână roșie sau fire răsucite albe și roșii erau legate de fi-danka și animale mici, pentru ca și ei să fie bine în timpul anului Culoarea roșie din martenitsa simbolizează sănătatea și puterea, iar albul, care apare mai târziu, longevitatea Se mai folosesc fire răsucite albe și roșii, dar cu timpul, martenitsa a crescut într-o amuletă specifică cu aspect de bijuterii, cu care, cel puțin în primele zile ale lunii martie, toată lumea se etalează Iar când vin primele păsări migratoare - berze și rândunele -, jderele sunt aruncate sau atârnate pe primul copac înflorit Obișnuiau să fie așezate sub o piatră, iar după cantitatea de furnici sau alte gândaci care se adunau acolo după câteva zile, se putea ghici fertilitatea în timpul anului Obiceiul martenitsi este cunoscut de romani, dar printre acestia, pana in ziua de azi, doar femeile si copiii leaga fire rasucite albe si rosii pe maini sau se impodobesc cu similitudini ale martenitsiului bulgar modern, iar barbatii le poarta intr-un loc ascuns Martenitsi se găsesc sporadic în Albania, Grecia și Serbia Acest fapt sugerează că sunt un obicei arhaic balcanic În unele regiuni bulgare, în această zi, copiii făceau carusele din lemn cu aspectul unei păsări asemănătoare unei rândunice Au participat cu ei la o procesiune specială, în cadrul căreia au cântat și și-au exprimat urări de sănătate și fericire Seara, copiii au săvârșit ritul arderii Martei, unde au aprins focuri și au alergat în jurul lor, strigând: "Fergi șerpi și șopârle, vine Martha!" Cu o glugă aprinsă de acest foc, au ocolit curtea și au tencuit găurile de unde trebuia să iasă paraziții În alte regiuni, pentru a proteja împotriva puricilor, șobolanilor și altor paraziți, la martie s-a împlinit obiceiul pieptănării coșurilor, numit și Paleha Marta A constat în asta adulţii curăţau funinginea din coşurile de fum cu un mănunchi de paie aprins, în timp ce copiii alergau prin sat cu clopote Se pare că Marta a fost odată adorată pe parcursul întregii luni Prima zi a lunii îi este dedicată special, motiv pentru care este numită cel mai des Baba Marta, dar se regăsesc și numele locale Martina și Martin Amintirea caracterului festiv al primei săptămâni a lunii, numită Duminica Martinei, a fost păstrată până în secolul Numele păgân al lui To-dorovden este M'artina sobopga, iar în fiecare vineri din primele trei săptămâni ale lunii de Martie a fost numit Martin pöpѵёk și este sărbătorit - ax pentru a proteja împotriva grindinei Pe martie, a început sărbătoarea națională de trei zile pierdută Martokuza, în timpul căreia nu trebuie să coaseți pentru a vă proteja de șerpi Bulgarii credeau că Baba Marta anunță începutul unui nou anotimp, deschide porțile, prima suflare a primăverii intră prin konto, konto topește zăpada, începe să încălzească pământul și îl pregătește pentru arat Ei credeau că pe martie (dedicată în calendarul creștin celor de sfinți martiri), o sută patruzeci de spice de porumb înroșite sunt înfipte în pământ și tot atâtea ies reci Sunt o metaforă mitopoetică a razelor soarelui, deoarece încălzesc pământul-mamă Această credință relevă o corelație a lui Baba Marta cu Marea Zeiță Mamă Un obicei al copiilor în această zi este tăvăluirea covrigilor, în timpul căreia copiii spun: Iarna se rulează, / Primăvara se rulează În conștiința populară, și astăzi, Baba Marta este percepută ca un simbol al iernii care trece și mai ales al primăverii care se apropie Motivul zilelor împrumutate relevă credința că Baba Marta controlează anumite fenomene atmosferice Puterea ei de-a lungul timpului începe în prima zi și se termină în ultima zi a lunii martie Judecând după caracterul și capacitatea ei de a schimba vremea, este posibil ca Baba Marta să fie succesoarea unei vechi zeițe a vremii, un analog al zeiței baltice Podaga, care a dat vreme bună oamenilor Polonezii îl venerau pe zeul Pogoda sau Dogoda, asociat și cu vremea La martie, ucrainenii și polonezii au sărbătorit Pozvizda, zeitatea vântului, a furtunilor și a vremii rea, chemând la primăvară printr-un rit special despre care credeau că va lupta împotriva forțelor întunecate ale iernii Și poate că ea este un analog al bătrânei înțelepte - o zeiță celtică, cunoscută și sub numele de Bătrâna Vrăjitoare, care a fost responsabilă pentru schimbarea anotimpurilor și schimbările vremii și este identificată cu mama-pământ, cu care Baba Marta este foarte asemănătoare Pentru românca Baba Dokia este permisă și identificarea cu Marea Zeiță Mamă În unele dintre cântecele din colecția de cântece epice și rituale vechi "Veda slovena" se găsește un personaj, ale căror funcții sunt asemănătoare cu cele ale lui Baba Marta Se numește Fnlka Yuda (Filka Yuda Milushka și Filka Milushka) - probabil numele unei zeițe tracice sau Prima (Parva, Barva) Yuda, care este poate o kalka slavă a mitonimelor tracice sau pur și simplu un derivat al numelui Parva nu al Luna Parvi (Barvitsa) din calendarul slav, când această zeiță, trimisă de Dumnezeu să alunge iarna, era sărbătorită Numele martifb și martofel, care denotă un obicei de divinație colectivă pentru căsătoria de Sf Gheorghe, sunt derivate clar de la Martha, la fel ca laduvane - un alt nume pentru același obicei - de la Lada, zeița care, după o ipoteză, este Marea Zeiță - mamă printre slavi Având în vedere că acest obicei nu este cunoscut de ceilalți slavi, s-ar putea presupune că bulgarii l-au moștenit de la traci și l-au adaptat la Lada Numele sale sunt păstrate doar parțial Aici trebuie avut în vedere faptul că obiceiul sărbătorii este legat de Anul Nou, care avea loc cândva la martie, când slavii și românii, precum și alte popoare, sărbătoreau Anul Nou În dialecte, luna martie este cunoscută și sub numele de Mikulitsa, care poate fi legat și de animația acestei luni, adică numele Mikulitsa ar putea fi un eufemism slav pentru personajul mitologic Baba Marta Datele mărturisesc semnificația lui Baba Marta în rândul bulgarilor, dar nu clarifică geneza acestui personaj Faptul că printre ceilalți slavi nu se cunosc personajul mitic Baba Marta și martenichki, arată că nu este slav După cum am menționat deja, în afară de limba bulgară, martenichka se găsește doar în sistemul lingvistic românesc (marțișor/i/) Conservarea lor parțială printre sârbi, greci și albanezi (verore, verojke) arată că ei nu sunt ai lor, și cu atât mai puțin romani Cel mai probabil, mitica Baba Marta este o imagine sincretică a mai multor personaje păgâne referitoare la diferite tradiții etno-culturale sau este o proiecție a unei zeități arhaice multifuncționale din spațiul mitologic daco-trac Dar oricare ar fi prototipurile lui Baba Marta, ea a fost, fără îndoială, o zeitate semnificativă și foarte venerată, care a fost sărbătorită pe tot parcursul lunii și poate și în alte zile ale anului bunica, Marta, Mikulitsa w Компоненты баба în mitonimul complex Baba Marta este clar - este cel mai faimos termen relativ, adesea folosit înaintea numelor diferitelor imagini mitice feminine Numele personal Marta este derivat din martie - numele lui a treia lună din calendarul bulgar modern, deoarece a fost odată prima lună a anului printre slavi și traci După cum se știe, numele este împrumutat din calendarul roman, în care această lună este dedicată lui Marte - zeul războiului în mitologia romană În același timp, mitonimul Marte în rândul italienilor are și varianta Mart (împreună cu Maure, Mavors, Mamers, Marmar) Se crede că a ajuns în bulgară prin sr gr ррп; sau Martina Genul gramatical al mitonimelor arată că romanul personajul mitic este un bărbat, iar tracul - femeie Aceasta confirmă ipoteza că Baba Marta este urmașa unei zeițe daco-trace a primăverii, posibil fiică a Marii Zeițe Mamă (cunoscută cel mai popular sub numele de Bendida) Pe martie se sărbătorește festivalul păgân Marcinka, dedicat demonului cauzator de boli Baba Sharka Sărbătoarea și-a luat numele de la patronul său, Mdrchinka, ceea ce indică faptul că este unul dintre denumirile bolii variolei, care în imaginația bulgarilor ar fi putut fi sub controlul Babei Marta În același timp, în sistemul lingvistic și cultural național bulgar, există un spirit malefic Martia, despre care nu au fost raportate date O sărbătoare păgână cu un nume asemănător - Martinia, a fost sărbătorită pe aprilie și a fost adaptată sărbătorii bisericești a Sfântului Martin Dar zilele dintre și noiembrie se numesc M'artintsi (Nopțile Mratyn) De asemenea, este un fapt interesant că în unele regiuni sărbătoarea Baba Marta se mai numește și Cher Dec Martin Poate că, până la urmă, zeul roman Marte era cunoscut de daco-traci sub numele de Martus, care mai târziu, sub influența bisericii, a fost declarat un spirit rău Este greu de spus care este legătura și dacă există vreo legătură între Baba Marta, demonii Mratia și Marcinka și zeitatea romană Marte (martie) Cu o oarecare certitudine, se poate afirma doar că baza mitului Babei Marta și a obiceiurilor asociate cu ea în sistemul lingvistic și cultural bulgar este o parte a moștenirii spirituale tracice IX) Berezkin Yu E , Clasificarea 'ematică și repartizarea motivelor folclor-mitologice pe zone Catalog analitic: erezkin/>; mitologia bulgară Dicţionar enciclopedic (comp A Stoynev), S , : - ; Veda Slovenian, vol , S , ; Grushko E A , Medvedev Yu M , Enciclopedia tradițiilor rusești, M , : ; Yordanova L , Obiceiuri populare, S , : - ; Marinov D , Credința populară și obiceiurile populare religioase, S , : - ; Mikov, L , Martie st Rite, S , ; Miturile păcii oamenilor, vol , M , : ; Ramchevsky St , Rhodope national calendar, S , : - ; Slaveykov P R , Obiceiuri populare și revista "Ziua", III (vezi Izvoare pentru etnografia bulgară, poz , S , : - ); Dicționar mitologic sloven, Beograd, : - ; Fantalov A , Cultura Europei barbare: Tipologia imaginilor mitologice: Diss de sois şcoală candidat la studii culturale, Sankt Petersburg, ; Ghi-noiu I , Obiceiuri populare de peste ani, București, : ; BABA MESECHINKA (Baba Mesechykka) > LUNA, MESA CHINA BABA PISANKA (Baba Pisanka /G Or /) Unul dintre numele eufemistice pentru Baba Sharka w Semantic, pisanka coincide cu modelul, i e se formează din adjectivul deverbal dialectal pisan 'modelat* (cf pisan egg 'publicity egg') + -ka Motivația este ca variola BABA CHERNA (Baba Cherna /Trak ; Pazar ; Plovd ; Rod ; OkhrU); NEGRU (Negru, Negru /RodU); SAINT BLACK (Ceemă Black, Ceemă Black, Saint Black, Saint Black /RodU) Stăpână mitică a bolii grave și a morții și poate o personificare a morții sau posibil zeița acesteia în panteonul păgân bulgar Imaginea anterioară a oamenilor despre acest personaj este judecată în principal după date indirecte După numele Baba Cherna și numele dublet Mavra (Gr tsabro ; Popov P , Sfinții gemeni în calendarul național bulgar, S , : - BABA CHUMA (Baba Chuma /pavlich gov /) > CHUMA BABA SHARKA (Baba ShЬrka /general/) > SHARKA ZAVA YAL A {Baba Yaga', Baba Ego, /vechi/) Un personaj slav arhaic - o vrăjitoare rea, a cărei amintire este păstrată în principal în basmele slavilor de est și de vest În analizele etnologice, Baba Yaga este considerată, pe de o parte, ca o imagine mitică, iar pe de altă parte, ca o imagine folclorică Din punct de vedere mitologic, se face o analogie cu indianul Kali (decorat cu cranii umane), vechea italiană Bellona - zeița războiului și conducătoarea lumii interlope, cu zeița greacă Enio și germanul Frau Holle, cu o vrăjitoare de Munte, acceptat ulterior ca progenitor al tibetanilor etc Unii susțin că este o zeiță slavă arhaică a morții care păzește intrarea în lumea interlopă unde trimite sufletele decedaților Ca o confirmare a acestei versiuni este faptul că în unele povești ea apare ca stăpâna fiarelor sălbatice, ceea ce sugerează legătura ei cu lumea morților, adică cu lumea interlopă În acest sens, se apropie de Echidna grecească Baba Yaga este un personaj central în unele rituri de inițiere și, în acest sens, se sugerează că ea ar fi putut inițial să fi luat forma unui animal femelă cu coadă de șarpe, semn care o corelează cu un șarpe Se pretinde chiar că în situații identice în basmele grecești, albaneze și chiar bulgare, slava Baba Yaga este înlocuită cu o lamă și un dragon În basmele rusești și slovace, fiii lui Ezhi-baba sunt dragoni înfricoșători Ea însăși apare sub forma unui șarpe și se identifică cu acesta Alții presupun că ea este succesoarea unei zeițe-mamă arhaice care avea diverse nume, dintre care unul este Yaga În sprijinul acestui lucru, se poate face o paralelă cu zeița celtică Bătrâna, cunoscută și sub numele de Vrăjitoarea Bătrână, care a fost identificată cu zeița-mamă Ea era responsabilă pentru schimbarea anotimpurilor și schimbările vremii (funcție deținută parțial de bulgaroaica Baba Marta) Alături de aceasta, a existat și credința că ea a adunat sufletele morților într-un cazan mare, simbolizând pântecele Mamei Pământ Zeița a agitat ceaunul, permițând sufletelor vechi să renaască, în timp ce cele noi își așteptau rândul - o altă legătură cu lumea cealaltă În legătură cu aceasta, se presupune că ea este purtătoarea simbolismului matriarhatului din epoca preistorică, iar demonizarea ei a avut loc chiar și după instaurarea erei patriarhale în dezvoltarea socio-istorică a slavilor Conform numeroaselor descrieri din etnografia slavă, această imagine mitică complexă, păstrată în special în folclor, are aspectul unei bătrâne urâte - cu nasul lung și ochi mari, de obicei kriao-glaed, fără dinți sau cu dinți uriași de fier, ca unghiile, pe baza căruia sârbii se mai numește și Nailtooth Ea este cocoșată, cu sânii atârnându-i până la burtă Capul ei este acoperit cu o eșarfă de pânză neagră Locuiește într-o casă de găină, care se găsește de obicei pa într-o pădure deasă, iar pentru regiunile de nord ale Rusiei este adânc sub pământ Casa ei se poate roti în direcții diferite, ceea ce sugerează că se află la granița celor două lumi Baba Yaga stă întinsă pe un pat înalt sau pe aragaz, iar nasul îi ajunge până la tavan Curtea ei este împrejmuită cu oase, pe care sunt așezate cranii cu ochi strălucitori Când iese din casă, zboară într-un mortar de fier sau pe o mătură, iar în aceste cazuri provoacă furtuni groaznice Se hrănește cu carne umană, preferând copiii Deși mai rar, atunci când este binedispusă, Baba Yaga mătură eroii de basm în executarea isprăvilor lor Acest comportament susține ideea că ea este o zeiță păgână arhaică care a fost cândva crescută într-un cult Aceasta o leagă de germanul Bertha (Golda), care, în imaginația populară, s-a transformat dintr-o zeiță strălucitoare a cerului și stăpâna morții în demonul Thirsty Bertha - o bătrână cu o față înfricoșătoare, un nas lung și dinți mari, păr, cu părul dezordonat și îmbrăcat în blană de la o vacă Potrivit unor povești, Baba Yaga are două surori și una sau de fiice, iar conform altor versiuni, dragonii sunt fiii ei Ea se învârte, țese și prezice viitorul, motiv pentru care se identifică și cu zeița sorții Posedă comori mari, printre konto și obiecte magice, stăpânind o mulțime de cunoștințe, konto se aplică atunci când face vrăji, ceea ce a definit-o și ca o vrăjitoare Până acum, în satele rusești există o vrăjitoare numită Baba Yaga (sau unul dintre celelalte nume ale ei) Se presupune că bătrâna urâtă rea este o nouă imagine în cultura bulgară, care a intrat prin basmele rusești Dar este greu de spus dacă chiar așa este Preotul P C Lyubenov a intitulat una dintre cărțile sale "Baba Ega" ( , V Tarnovo) Pe pagina de titlu este scris jurământul Ega l-a lovit!, de parcă autoarea ar fi vrut să spună că aceasta este singura urmă a Babei Yaga în sistemul lingvistic și cultural bulgar, dar este o dovadă suficientă a existenței ei în mitologia bulgară sub numele Ega Este posibil? În tradiția bulgară există și alte astfel de cazuri, precum: Kikimora, Mara, Haro, Apo etc personaje care, după toate probabilitățile, au fost de mult uitate și au dispărut din mitologia bulgară Subtitlul "Culegere de diverse credințe, remedii populare, magie, farmece și obiceiuri în Kyustendilsko" din lucrarea lui P C Ljubenov "Baba Ega" sugerează că pentru bulgari ea a fost mai presus de toate o vrăjitoare, adică era o "cunoscătoare" foarte pricepută, poseda diverse cunoștințe specifice, dar le folosea mai ales pentru fapte rele Sub acest nume sau altul, Baba Yaga era clar cunoscută de bulgari, altfel nu ne-am simți atât de familiari astăzi Cel mai probabil aceasta este bunica din basme precum "Fata de Aur" care crește șerpi și șopârle sau tipul "Frate Cerb", unde o face cu viclenie pe fata să coboare din copac Există și multe alte imagini în mitologia rusă nu luăm de bun Cu toate acestea, este posibil ca prin basmele rusești să fi fost reînviat în cultura noastră Baba Yaga ar putea fi o încarnare slavă a lui Baba Cherna Numele acestui personaj este compus Prima componentă este termenul de rudenie baba, folosit adesea pentru a forma nume ale personajelor mitice și mai ales ale demonilor de sex feminin El a definit-o a priori ca pe o bătrână femeie mitică Există o serie de ipoteze despre etimologia mitonimului Yaga Potrivit unei versiuni, numele Yaga este derivat din verbul rus (slav vechi) yagat "a croai" Identificarea lui Yaga cu particula rusă aga (bulgară aha) nu este convingătoare, care era un fel de salut sau toast aprins în salutul Cheig Ahoy! În acest caz, se face o analogie cu exclamația vedica Svaha! - Să fie bine! si noroc!' Unele permit o conexiune a mitonimului Yaga cu Yashka și Yasha - numele progenitorului tuturor viețuitoarelor din cântecele slave, adică conform acestei versiuni ea este Marea Zeiță Mamă În limba bulgară, chiar și astăzi, cuvântul ego este folosit cu sensul "poate; lăsa' Conexiunea cu sr * hr pare fiabilă lexeme j&ta "bolnav", "groază",)ojiv "îngrozitor, groaznic"; bulgară ez'a şi enza 'bolnav' (în jurământul lui Esagpa să-l întâmple!), enzii 'rană'; nespus jeza 'gay'; gen jțdza "vrăjitoare"; Ceh jezinka "bunica rea pădurii", Ukr yazya și yazi-baba "vrăjitoare" ; Riverman etimologic bulgar, g , S , : G, Vlasova M , Noua Abevega a superstițiilor rusești, Sankt Petersburg, : - ; Vlasova M , Superstițiile rusești Dicţionar Enciclopedic, St Petersburg, : - ; Grushko E A , Medvedev Yu M , Enciclopedia Tradițiilor Ruse, M , : ; Miturile popoarelor lumii, vol , M , : ; Malakhovskaya A N , Baba Yaga's Heritage: Religious Ideas Reflected in a Fairy Tale and Their Traces in Russian Literature XIX-XXe , Sankt Petersburg, ; Novichksva T A , Dicţionar demonologic rus, Sankt Petersburg, : - ; Propp V Ya , Rădăcinile istorice ale unui basm, L , ; Teodorov-Balan, A , Literatura bulgară Un ghid rapid pentru școlile secundare și speciale Literatura orală - & ) Și El Editura LiterNet, : ; Upadok ca urmare a invaziei sarmaților: ; Fasmer M , Dicționar etimologic al limbii ruse, vol IV, M , : BABESHSTA (bdbenica) > VRACKA Termenul este un derivat al termenului relativ baba + sufix -enitsa Geroe, N , Dicționarul limbii bulgare, vol V, S , : BUNII (bЬbitsi /Stakiovtsi, Belogr ; Letakovo, Ikht ; Kozar Belene, Svisht /, bunica /Veles; Zlatograd/) Câteva o mulțime de demoni care provoacă boli cu aspect feminin În imaginația populară a bulgarilor, acestea sunt surori, deoarece pradă mai ales copii și le provoacă diaree severă, de la care pot chiar să moară Se spune că pacientul cu această boală este o bunica Conform metodelor medicinei populare, boala este tratată cu incantații și decocturi din plante Numele este derivat din termenul relativ baba "mama unuia dintre părinți" Cu toate acestea, această etimologie este îndoielnică O Marinov, D , Credința populară și obiceiurile populare religioase, S , : BUNICA (bab ich kata) Un eufemism pentru toate personajele mitologice feminine, pentru că în imaginația bulgarilor arată ca niște bătrâne, motiv pentru care termenul de bunica stă înaintea numelui lor De obicei, aceștia sunt demoni feminini care provoacă boli (Baba Leshka, Baba Sharka, Baba Chuma, Baba Marta) Numele este format din termenul relativ baba + suf -icka, în forma articulată Motivația este legată de noțiunea că aceste personaje demonice au aspectul unei bătrâne Bunica (bunica/dialU) Un eufemism pentru îmblânzirea unui șarpe Unele dintre numeroasele nume eufemistice, derivate din termenul relativ bunica MAREA ZEITĂ MAMA BUFFALO (bivol / general) Un animal de companie însărcinat cu o funcție mitologică Potrivit cosmogoniei populare bulgare, un bivol ține pământul pe coarne și atunci când îl transferă de la un corn pe altul, are loc un cutremur Datorită misiunii importante (cunoscută și altor popoare eurasiatice) pe care o îndeplinește, el este definit de oameni ca un bivol divin Țăranul obișnuit poate lua forma unui bivol k(r) VOL •o" Etimologii cred că numele de bivol în limbile slave este împrumutat din grecescul рооѵРаХц sau direct din latinescul bdbalus, cunoscut sub numele de latinul buvalus Sh Berezkin Yu E , Pește și taur: sprijin zoomorf al pământurilor în folclor Eurasia și Anuarul asociației "Ongle" : , S , : - ; mitologia bulgară Dicţionar enciclopedic (comp A Stoynev), S , : ; Dicţionar etimologic bulgar, poz , S , : BILLOBER (Bilobeur) > ENNO BLAGA-MEDENA (blaga-möde de /ZB/); BLAGATA (blagata /dial /) Un nume eufemistic pentru Ciuma și, uneori, pentru un alt spirit cauzator de boli w Numele este legat de ideea că Ciumei îi plac lucrurile dulci și mierea Sh Vakarelski Hr , Etnografia Bulgariei, S , : ; Georgieva I , Budgar popular mythology, S , : MILD AND HONEY (ușoară și miere / dialU) Un eufemism pentru spiritele rele, konto provoacă probleme oamenilor atunci când sunt furioși Componentele numelui sunt clare: formele de plural h a adjectivelor blag şi meden Numele blagichki este un diminutiv, care sporește nivelul de blândețe Sh mitologia bulgară Dicţionar enciclopedic (comp A Stoynev), S , : ; Vakarelski Hr , Etnografia Bulgariei, S , : J Georgieva I , Bulgarian Folk Mythology, S , : PANTALONI (Pantaloni /ZB/) Unul dintre denumirile eufemistice ale bolilor epidemice sti alb-rosu, paine prajita, unt, dulce si miere w Numele este un substantiv al formei diminutiv pentru g p în pl h a adjectivului bun BLEDITSA (bleditsa /curba Palanka, Mak /) Un nume eufemistic pentru demonul care provoacă tuberculoza w Denumirea este derivată din adjectivul palid și este motivată de faptul că bolnavii de tuberculoză au fețele palide DUMNEZEU /general/; MOSUL DUMNEZEU (Bunicul Bje /vechi /) O ființă veșnică atot-înaltă, atotputernică și atotștiutoare, care a creat universul și tot ce este în el, care guvernează după legile sale după idei mitico-religioase Din punct de vedere mitologic-păgân, există mulți zei percepuți ca ființe supranaturale superioare iluzorii, dar în lumea în trei părți trăiesc de obicei pe cer, de unde conduc universul, zeii diferitelor fenomene naturale și oameni, motiv pentru care aceştia din urmă le cinstesc şi se închină În aproape toate mitologiile, există un zeu demiurg care este considerat creatorul lumii, al tuturor lucrurilor pământești și extraterestre În unele mitologii politeiste, unul dintre zei ocupă un loc de frunte, superior (Zeus, Odin, Perun), care se ocupă de fenomenele atmosferice și de tot ce se întâmplă pe cer Conform credințelor, celelalte zeități distribuiau funcțiile și responsabilitățile legate de viața de pe pământ și de lumea interlopă, adică lumea morților Se crede universal că ele determină ordinea și regulile, conform cărora ciclurile și regulile cosmice sunt armonizate, conform cărora oamenii trebuie să trăiască Ei văd și știu totul și la un moment dat fac dreptate Zeii din mitologiile politeiste nu sunt aceiași ca aparență, fiecare având înfățișarea și atributele sale, prin care sunt recunoscuți Unele apar sub diferite forme antropomorfe și zoomorfe Conform religiilor monoteiste, există un singur Dumnezeu-Creator - nenăscut și etern, creator al întregii lumi, primii oameni, animale, plante și orice altceva de pe pământ și singur îl conduce, adică menține ordinea în spațiul cosmic În doctrina creștină, Dumnezeu este unul În literatura ortodoxă-creștină și apocrifa medievală, el este prezentat ca o treime a Tatălui, Fiului și Duhului Sfânt Se crede că este cel mai înalt și ideal al esenței, o întruchipare perfectă a rațiunii absolute și supreme În perioada precreștină, slavii și tracii aveau mulți zei, noțiunile de konto au dispărut aproape complet- do Unele dintre ele amintesc doar de termeni separați, nume și toponime personale, personaje rituale etc Nu au rămas urme directe ale Tantrei - zeul suprem al protobulgarilor, care a fost identificat cu cerul Probabil, aparițiile lor au format ideea bulgarilor despre imaginea sincretică invizibilă a Zeului Prea Înalt, care are o înfățișare antropomorfă - este uriaș ca statură, cu aspectul unui bătrân nobil, cu o barbă lungă albă și lung cenușiu păr De aceea oamenii îl numesc Bunicul Dumnezeu sau Bunicul Dumnezeu Îmbrăcat într-o haină lungă albă, el stă pe tronul lui ceresc din ceruri, de unde privește și vede tot ce se întâmplă în lume cu o oglindă cerească Prin urmare, pe lângă faptul că este atotputernic, Dumnezeu este și omniscient El este creatorul universului și a tot ceea ce este în el, inclusiv omul Potrivit legendelor, inițial Dumnezeu a umblat pe pământ și i-a învățat pe oameni să facă diverse lucruri bune Dar când oamenii au devenit răi, el i-a părăsit și s-a înălțat la cer După el a început și Pământul, dar el l-a oprit spunând: Oprește-te, Pământ! Voi veni la tine din nou și de două ori! Și s-a oprit, dar unele locuri s-au ridicat foarte sus și aceștia sunt munții de azi, iar alții au rămas mai jos și astea sunt câmpurile La porunca lui Dumnezeu, animalele au săpat câmpiile și văile pentru a colecta apă de băut Dumnezeu se poate transforma în diferite entități Adesea sub masca unui nefericit cerșetor sau călător fără adăpost, el rătăcește printre oamenii pământului și face diverse minuni și fapte bune Lucrarea sa este fenomenele b'ozhi arc sau bdzhi corn "curcubeu ceresc", bdzhi săgeată "fulger" și bdzhi dgan (foc) "dobândit prin frecare foc" Sub autoritatea lui se află Soarta și căpcăunii, deoarece aceștia determină calea vieții oamenilor, îngerilor, arhanghelii și conducătorii bolilor Potrivit tradiției populare, Dumnezeu creează numai lucruri bune, dar în același timp pedepsește pe cei care încalcă legile și poruncile sale și acumulează astfel păcate Dumnezeu te va pedepsi, spun bulgarii celui care a păcătuit după legile lui sau a încălcat etica popular-creștină În viziunea creștină dualistă asupra lumii, principalul adversar al lui Dumnezeu este diavolul și toți demonii sub a căror putere se află Lupta dintre Dumnezeu și diavol, care se poartă prin toate mijloacele, personifică antagonismul binelui și al răului, lupta eternă dintre ei este și o continuare a luptei dintre zeitățile păgâne Dumnezeul Alb și Dumnezeul Negru În credințele populare-creștine, după a -a zi după moarte, sufletele morților sunt cântărite cu cântar pentru a determina cantitatea păcatelor lor În funcție de aceasta, cei drepți merg în Rai cu Dumnezeu, iar păcătoșii merg în Iad cu Satana (dya-vola) În prima zi de luni sau sâmbătă dinaintea Rusaliilor sau a Zilei Arhanghelului, bulgarii i-au dedicat cândva lui Dumnezeu ritul de jertfă al spiritului lui Dumnezeu Prin ea s-a urmărit liniștirea lui Dumnezeu pentru a da sănătate copiilor Numai femeile au participat la ea, pentru că se adunau la apusul soarelui la răscruce Fiecare nosela a făcut o plăcintă tăcută și o ceașcă de miere Uneori aduceau și kokotka fiartă sau fasole fiartă Câteva din fiecare masă era lăsat forțelor malefice, restul era mâncat de ei la răscruce Ritul era îndreptat și împotriva demonilor bolilor și ai autodiavolilor În ziua Sfântului Petru sau Ilinden, unii îi dedicau lui Dumnezeu obiceiul Bdjie ime sau Yudya, în timpul căruia se ținea o adunare din sat cu un sacrificiu - se pare că o rămășiță a jertfelor păgâne Chiar și astăzi, aproape în fiecare sărbătoare națională și religioasă, îi este dedicată lui Dumnezeu o pâine ritualică specială, numită "bogovița" În creștinism, Dumnezeul Preaînalt are un fiu, Iisus Hristos, ridicat la rangul de dumnezeu datorită jertfei sale de sine în numele oamenilor În anturajul fiului-zeu se află sfinții, pentru că în timpul vieții lor au crezut în învățăturile sale, au luptat pentru confirmarea și răspândirea ei, o parte dintre ei au plătit cu propria viață pentru credința lor Unul dintre principalele atribute ale imaginilor creștine în arta plastică este aureola de lumină din jurul capului lor Probabil nu numai din cauza frumuseții sale, ci și pentru că protejează de lecții, floarea de bujor este dedicată lui Dumnezeu Este, de asemenea, asociat cu floarea "iris", la care se face referire și prin celălalt nume, iris, conform căruia în perioada păgână a fost asociat în mod specific cu Perun - zeul suprem printre slavi Domnul, Sus, Naturalist, Introspector, Cer w Unii etimologi cred că termenul de zeu (St Bulg zeiță) în limbile slave a fost împrumutat din limbile iraniene Versiunea mai sigură este că este nativ slav - zeu (St Bulg ; Georgiev Vl , Trei faze d? pe Slavyanskata mitologie Și Sat Studii în onoarea academicianului Mihail Arnaudov, S : - ; Dicționar etimologic de limbi slave / Ed O N Trubacheva /, vol , M , : ; Kovachev J , Astronomia și meteorologia oamenilor și SBNU, kn , S , : - ; Mitologia slavă Dicţionar Enciclopedic, M , : - ; Antichități slave, vol , M , : - ; Fasmer M , Dicționar etimologic al limbii ruse, vol I, M , : - BOGINKA (bogynka /ZB/) > BABA SHARKA w Acest eufemism este forma diminutivă a zeiței (+ ka) Apare cu sensul sytsa în sârbă; în dialectele ruse este un eufemism pentru boală în general, iar în poloneză și slovacă boginka și zeița ucraineană înseamnă "un spirit rău care bântuie femeile însărcinate și femeile în travaliu, răpește și schimbă tați nou-născuți" Se pare că acesta este un eufemism proto-slav arhaic pentru spiritele cauzatoare de boli Echivalând boala aiki cu zeitățile, oamenii au glorificat-o și l-au flatat pentru ca ea să le fie mai favorabilă O Mitologia Layeriana Dicționar enciclopedic (ed S M Tolsto] și Radenkovi b ), Beograd, GAIN OF GOD (pui lui Dumnezeu /Mak /) > ȘARPE Acest eufemism este asociat cu o etapă în metamorfoza șarpelui într-un dragon care zboară ca o pasăre Această idee este sugerată de povestea fetei de aur, în care se spune că vrăjitoarea, sub care cad fetele, crește șerpi și șopârle, dar numește puii "păsări" Potrivit unei superstiții sârbe, șerpii cad din cer odată cu ploaie O atitudine asemănătoare se observă și în mitologia chineză pentru ghioce, unde sunt văzuți ca găini cerești, deoarece se credea că cad din cer odată cu roua £□ Miturile păcii oamenilor, vol , M , : BOLI (boli); BOLI (boli) Sub aspect mitologic, acestea sunt ființe invizibile antropomorfe cu aspect și caracter demonic, spirite rele, care provoacă diverse tulburări în organismele oamenilor și animalelor, asociate cu senzații corporale dureroase, care duc uneori la moarte Miturile despre boală și moarte sunt cele mai răspândite și unele dintre cele mai vechi din mitologia mondială În conștiința mitologică, ele sunt conectate mai ales cu ideea păcătoșeniei oamenilor și a pedepsei lui Dumnezeu Potrivit credințelor populare, oamenii au început să se îmbolnăvească atunci când au comis primele încălcări ale poruncilor lui Dumnezeu și ale ordinii stabilite de Dumnezeu, adică când au păcătuit Vechii egipteni și ugariții percepeau bolile ca fiind ființe rele invizibile, asemănătoare demonilor, care locuiesc în corpul oamenilor și animalelor și le provoacă suferință De asemenea, ei au atribuit această funcție spiritelor răuvoitoare ale oamenilor morți Pentru a-i expulza din corp au folosit diverse actiuni magice, printre care cele mai raspandite se cântau la acordeoane Conform mitologiei ugaritice și feniciene, personificarea bolilor sunt igigi, iar cele mai periculoase dintre ele sunt "șapte spirite ale prăpastiei", deoarece sunt responsabile pentru toate bolile O parte semnificativă a demonilor sunt încarnări personificate ale bolilor precum Ciuma și alți demoni provoacă numai boli precum Utukku în mitologia sumeriană care provoacă dureri în piept și gât și creează leziuni externe În unele cazuri, bolile sunt cauzate de zeități precum Shitala hindusă care este zeița variolei Conform budismului, corpul uman este alcătuit din elementele apă, pământ, foc și vânt, fiecare din konto dă naștere la boli, iar când toate cele boli se unesc, viața umană este întreruptă Bolile sunt adesea guvernate de nicio divinitate anume În mitologia udmurtă, zeul bolii este Haranu, iar Kutis este spiritul bolii; printre oseti, zeul Art-hurona este responsabil de boli, pentru unii sudanezi, zeul Den aduce boli etc Probabil omologul lor slav a fost Byas Zeitățile morții, cum ar fi zeul ugaritic al morții și ciumele Raiiapu, erau uneori însărcinate cu această funcție; zeița Sabdag din mitologia tibetană, care este înfățișată cu o seceră în mâna dreaptă și o pungă de boli în stânga; zeița morții Giltine din mitologia lituaniană este și ea responsabilă de boli; în mitologia hindusă, zeița șarpelui Manasa pedepsește cu mușcături de moarte pe cei care nu o onorează, dar și protejează oamenii de șerpi În mitologia slavă, bolile sunt supuse Morții și zeităților sale Nav și Mara // Mora, Marena După creștinizare, aceste zeități (aparent malefice) printre slavi au fost reinterpretate ca demoni, fiecare dintre konto fiind de obicei identificat cu o anumită boală În conștiința populară a slavilor, bolile aveau o înfățișare antropomorfă: erau fecioare frumoase sau femei inestetice cu aspect de țigani sau de bunici bătrâne urâte Uneori au înfățișarea unor bărbați necunoscuți Ele pot apărea și sub forma oricărui animal sau fenomen natural (ceață, nor etc ) Sunt înrudiți - unii dintre ei au copii, alții - surori, reprezentanți ai diferitelor soiuri ale unei boli [vezi febră] În aceste cazuri, au nume proprii, așa cum sunt menționate de obicei în bayaniya Potrivit credințelor populare, bolile sunt trimise de vânt sau de apă În conștiința mitologică a unui bulgar, numele bolet înseamnă conceptul generic de forțe malefice, deoarece acestea perturbă sănătatea oamenilor și animalelor și le provoacă suferință și durere prin durere Sunt percepuți ca ființe supranaturale invizibile și tipologic nu diferă de ideile altor slavi despre ei Majoritatea sunt personificate și au imagini antropomorfe, asemănându-se mai ales cu femei de nerespectat, dezordonate și urâte și mai rar apar ca bărbați înfricoșători Potrivit credințelor populare, există sau de boli și jumătate Se credea că există un remediu pentru fiecare dintre ei, cu excepția jumătății Spiritul ei este cel mai periculos pentru că nu există nicio modalitate de a-l exorciza Se stabilește credința că bolile au o origine divină și sunt supuse lui Dumnezeu Dar în folclorul cântecului putem găsi dovezi ale unei credințe arhaice, conform căreia stăpâna a șapte dintre boli este Dennitsa sub formă de șarpe Probabil, bulgarii din vremuri mai îndepărtate considerau și bolile ca fiind zeități malefice de rang inferior, deoarece după creștinizare au fost regândite în demoni Printre acestea se numără Rabia, Ciuma, Variola, Variola Nejit, Mora, Mratiniak și alții În opinia bulgarilor, cauzele bolilor sunt și unele creaturi demonice precum vampirii, marinele sau samodivele, sirenele (samodivska bolet, rusalska bolet), motiv pentru care sunt înrudite și cu grupul demonilor cauzatori de boli Bolile pot fi provocate și de vrăjitoare, care le trimit oamenilor prin vrăji sau jurăminte, dar și de oameni cu "ochi răi", care sărbătoresc Uneori apar chiar dacă numele lor real este rostit Prin urmare, este adesea tabuizată și înlocuită cu un nume eufemistic, pe care boala respectivă nu o acceptă ca fiind proprie Potrivit unei alte credințe, chiar și după ce o persoană se naște, prevestirile determină de ce boală va suferi Boli personificate mai ales vizibile, de ex cele pentru care motivele sunt neclare Unii credeau că spiritele tuturor bolilor trăiesc împreună cu celelalte forțe rele și impure în palatul Soarelui, care este situat la sfârșitul lumii, dar pe Antonovden se adună și se întorc aici, iar pe Athanasovden se împrăștie printre oameni În acest timp ei locuiesc în gropi de frasin și în alte locuri necurate, se ascund sub copaci și în tufișuri și uneori în jurul izvoarelor La bayania, sunt chemați să meargă în pădurile Tilileyski și alte așa-zise locuri leei - zone nelocuite pustii, nu e viata in cont Se credea că bolile merg mai ales la păcătoși, la cei care nu respectă interdicțiile determinate de boli și care chiar le tulbură accidental liniștea, lucrează în ziua închinată lor sau nu cinstesc sfinții răspunzători de ele (se pare că o întârziere) adaos după confirmarea creştinismului) etc Chiar și astăzi, bolile sunt percepute în primul rând ca pedeapsa lui Dumnezeu pentru faptele păcătoase De obicei, în terminologia populară, bolile sunt denumite după demonul care provoacă demoni corespunzător (sau invers), dar numele lor pot fi motivate și de simptomele caracteristice ale bolilor: icter, erizipel, Laugh out loud variola, febra, variola; altele sunt formate din nume de animale: broască râioasă, tuse convulsivă, tenia câine, dar cele mai multe sunt eufemisme cauzate de tabuul numelor lor reale Din această cauză, numele tabu originale, eventual ulterioare ale unora dintre boli, au fost acum complet pierdute Sănătatea este cea mai mare valoare în sistemele axiologice ale tuturor națiunilor Pentru a scăpa de bolile teribile, au creat diferite practici de vindecare și prerogative, deoarece formează o întreagă secțiune în cultura populară - medicina populară Adesea, împreună cu remediile pe bază de plante și alte remedii, atât în trecut, cât și astăzi, tratamentul implică magie verbală sau imitativă Acest lucru, precum și mitologizarea bolii, a dus la atribuirea unor puteri și abilități supranaturale și vindecătorilor În timpul epidemilor, bulgarii înfăptuiau rituri colective la nivel de sat (cum ar fi înaintarea zaorului, obținerea unui nou foc, trimiterea rituală sau alungarea bolii etc ), deoarece sunt în esență un tip de rituri magice pentru a preveni intrarea bolilor în sate sau pentru a le alunga din ele Interesant este obiceiul arhaic de a urmări în Rodone, care a fost efectuat în timpul tuturor epidemilor Odată cu el, un berbec negru a fost legat de o persoană decedată, iar după înmormântarea acestuia i s-a pus o bandă la ochi pe ochi, iar acesta a fost alungat din sat Rituri păgâne de natură apotropaică (pentru prevenirea bolilor) au fost săvârșite în diferite sărbători creștine până la mijlocul secolului al XX-lea Oamenii au făcut cel mai adesea un sacrificiu de sânge sau fără sânge, adică oferea un sacrificiu bolilor, mai ales pâine unsă cu miere, în anumite zile ale calendarului național sau bisericesc Un astfel de ritual de jertfă era sănătatea mătușii, cunoscută și sub numele de judefka, săvârșită în sâmbăta dinaintea Rusaliilor și în altă parte în Ziua Arhanghelului sau a lui Antonov În esență, a fost un sacrificiu la nivel de sat pentru sănătatea copiilor Când cineva era bolnav sau avea un vis urât, ritul se făcea și în alte zile Doar femeile au participat la ea S-au adunat la apusul soarelui la răscruce de drumuri, unde fiecare purta câte o pita, făcută în liniște deplină, și o ceașcă de miere; unii au adus pui fiert sau doar fasole fiartă Bolile și alte forțe malefice au fost separate de mâncare și totul a fost mâncat Asemănări sunt riturile bisericii găinilor și ale vicarului, concepute ca obiceiuri pentru a încuraja bolile și a asigura sănătatea Au fost răspândite diverse practici magice de tratare și protecție împotriva bolilor - verbale, precum bayania, sau materiale, precum purtarea amuletei, turnarea plumbului, ceară etc Se credea și puterea apotropaică a unora plante precum pelinul, alunul, usturoiul, urzicile etc , se credea că alungă nu numai bolile, ci și alți demoni Pe vremuri, femeile se ardeau în mod deliberat cu urzici pe corp pentru a nu se îmbolnăvi de boli Sincretismul păgânismului și creștinismului se manifestă poate cel mai clar în boli Festivitățile și riturile păgâne au fost adaptate în creștin și uneori vechile și noile nume de sărbători și rituri au coexistat mult timp Numele ritului sănătății mătușii și Judefka, de exemplu, au fost folosite alături de riturile creștine ale Bisericii Domnului (Biserica lui Dumnezeu) și ale Spiritului lui Dumnezeu După convertire, sfinții creștini au înlocuit zeitățile păgâne, dar odată cu aceasta și numele lor s-au pierdut În unele locuri, de exemplu, sărbătoarea bisericească Petkovden a fost considerată o sărbătoare a femeilor, motiv pentru care femeile făceau prăjituri unse cu miere, dedicate lumii Petka După liturghia bisericească, femeile împreună cu preotul s-au dus într-un loc înalt din apropierea satului, unde cea mai bătrână femeia făcea roată un cocoș negru sau o găină și bătea kur-banul În timp ce pasărea fierbea, preotul a tras o cruce pe pământ, iar femeile au făcut o brazdă Lângă ea puneau mâncare, pentru ca atunci când veneau bolile să mănânce și să nu spânzureze oamenii S-a impus ca maestru al bolilor Haralampi, care îi încuie și ține cheia cu el, iar în altă variantă le trage frâiele Se credea că leagă Ciuma cu nouă lanțuri și o bătea, motiv care și-a găsit expresie în iconografia creștină Oamenii îl venerau pe reverendul Euthymius, considerat protectorul copiilor de epilepsie Pe și ianuarie, împreună cu Sfinții Anton și Atana, au fost cinstite boli După obiceiurile popular-creștine, unii sfinți erau sărbătoriti și ca buni vindecători Printre ei se numără Sfinții Cosma și Demian, care au primit putere miraculoasă de la Dumnezeu și au vindecat gratuit bolnavii și suferinzii Se crede că și astăzi ei continuă să ajute cu tot felul de boli; Sfantul Simeon tratat si ferit de bolile de piele si mai ales de cruste contagioase (celule vii) Fără îndoială, acești sfinți erau însărcinați cu funcțiile caracterelor păgâne legate de boli Dar cine sunt ei, cu greu vom ști niciodată w Boletul apelativ este derivat din bulgară st vol 'durere; spital' Există derivate similare în alte limbi slave Ele sunt asemănătoare cu cuvântul gotic balwjan "durere", în limba germană veche balo "rău", vechi nordic bol 'rautate', Sf ing bealu 'rautate' Prin urmare, structura internă este "ceva rău care provoacă durere, întristare" Termenul popular boleshka este un derivat al bolet + -ka, cu tranziția ст > ш Sh mitologia bulgară Dicţionar enciclopedic (comp A Stoynev), S , : - ; Dicţionar etimologic bulgar, poz , S , : - ; Georgiev M , Au apărut parodii bulgare despre boala și problemele etnografice ale culturii spirituale naționale, poz , Sofia ; Georgieva I , Mitologia populară bulgară, S , : - ; Krostovtsev M , Religia Egiptului Antic, S , : - ; Marinov D , Credința națională și obiceiurile populare religioase, S , : - ; Miturile păcii oamenilor, vol , M , : ; Mituri ale păcii oamenilor Enciclopedia online ; Petrova Lch Sănătatea mamei iubitului" în Provadiysko // Studiile noastre regionale de folclor bulgar T , Tradiții folclorice din nord-estul Bulgariei, S , - ; Antichități slave, vol , M , : - ; Tokarev S , Religia în istoria naţiunilor, S , : ; Trma Y , Khisamitdinova F G , Unii demoni ai bolilor în etiologia tradițională Bashkir și Tiirkologtya -Turkology, Baku, N" - , : - ; Franko Iv , Parabola inorogului și versiunea sa bulgară I SbNU, itemul , P : PACENT /Shirka, Kazan /; BOLEPGCHINA /Kurdzh ; Hask ; Boris / Un spirit bărbătesc de boli cu aspect antropomorf în demonologia bulgară Numele lui este tabu, adică nu se pronunta pentru ca se credea ca asculta si daca aude, vine imediat De aceea este uitat, dar eufemismul Boleschitsa este și el uneori tabu și este înlocuit cu pâine prăjită sau blaga-medena Aceste nume sunt feminine, ceea ce nu este caracteristic spiritelor masculine Acest lucru subliniază natura lor eufemistică Spiritul Boleschitsa are aspectul unui om foarte înfricoșător cu un singur ochi (ca un vârcolac și parțial câine) În locul nasului său există o gaură căscată (ca un animal de pluș) În comportamentul său seamănă cu Ciuma și Holera - provoacă epidemii, adică omoară toți oamenii din așezare, indiferent de sex și vârstă, motiv pentru care se numără printre demonii purtători de boli epidemice Fantoma a fost alungată din așezare prin înșelăciune, fie păcălindu-l, fie convingându-l să plece singur Acest lucru s-a făcut cu o pita uk-rasa bogată, frământată din făină albă și întinsă deasupra cu miere I s-a adăugat o sticlă de vin și un buchet de diverse flori, legate cu un fir roșu, la un capăt al căruia se află o monedă de argint Toate acestea au fost puse într-o pungă nouă și în secret un bărbat le-a dus în brazda de graniță a așezării Acolo a atârnat-o de un copac și a sfătuit spiritul să meargă în satul vecin, unde oamenii sunt foarte amabili și primitori Soția își trimitea soțul până la capătul satului și acolo cu bunăvoință "își ia rămas bun" spiritului Etimologia acestor nume este clară: sunt formate din bolet (cu tranziție т ~ х) + suf -chitsa și bolet (cu trecere st - iich) + suf -ina Sh Marinov D , Credința poporului și obiceiurile religioase, S , ; eRAN /Litakovo, Botev / Un spirit păgân bun echivalat cu îngerul creștin și înlocuit de el Se credea că a recitat copiii și i-a protejat de cioara (numele ezeo-ceh pentru diavol) Este menționat doar în acordeoane, cum ar fi: Cântă o cioară pe cer, Bran stă pe un horn, Brannie suflet și trup w Mitonominantul se formează prin metoda formării inverse a cuvintelor din verbul branja "a proteja" Sh Marinov D , Credința populară și obiceiurile populare religioase, S , : SUCURSALA (brajch /dial /) > FIG Numele este derivat din verbul branja Motivația este legată de funcția smochinului, percepută ca o ipostază a proprietarului - spiritul patronal al căminului, de a proteja casa și familia de necazuri BREZAYA (breziya, brazaya /SIB; Plovd /, brzaya /Odrip ; Dedeag ; Chirp ; Hask ; D Dryanovo, Blag /, brozaa /Ryahovo, Rus /) Un personaj ritual principal cu o deghizare zoomorfă în jocurile din Zilele murdare din SIB, care pare a fi o proiecție a vreunei păsări sau animale mitice din mitologia bulgară Cel mai adesea, el s-a prezentat ca o efigie mare sub forma unei păsări uriașe cu un cioc lung, pe care oamenii o distrau în timpul procesiilor rituale organizate În unele așezări, rolul mesteacănului a fost jucat de un tânăr a cărui mască înfățișa un cap de pasăre cu coarne și un cioc mare decorat cu pânze și panglici Trupul lui era învelit în covoare rupte și pânză de sac El ho-del se aplecă, uneori ca un animal în patru picioare În unele cazuri, actorul principal purta o mască asemănătoare cu capul de capră sau avea aspectul unei cămile (jamal), un cal (koorava pobila) și uneori lua forma demonului Karakonjol, ale cărui nume erau numite și obiceiuri, adică au format analogii de mesteacăn corespunzători Un cioc mare și pene de pasăre au fost de obicei folosite în deghizare și pe aceste imagini - dovezi vii ale tipului imaginii primare Îl lega adesea pe mascat cu un lanț și îl conducea din casă în casă Unkeshinul sau dervișul, liderul "păsării" sau "animalului" mistic, se credea a fi un supraom În multe privințe, obiceiul mesteacănului se apropie la jocurile Kuker din sud-estul Bulgariei, desfășurate pe Kukerovben (prima luni după invazia siriană), care este în mod clar rezultatul contaminării și estompării ideii mitologice încorporate în ele Acest obicei are o paralelă în tradiția lingvistică și culturală românească, unde brezaia (brezaia, brezaie) era și un personaj zoomorf în jocurile de carnaval din preajma Crăciunului În majoritatea regiunilor, deghizarea persoanei care îndeplinește acest rol înfățișa o capră sau un taur, dar au dat și numele corespunzătoare capra și turka caracterului ritual Iar aceste imagini aveau adesea un ciocul mare, cu care ciuguleau pe cei care se apropiau de ele Personajul principal din trupă a "murit" de o moarte violentă - lovit cu un toya-gi, împușcat sau înecat, pentru a renaște de Anul Nou Înainte de "să moară", și-a interpretat dansul erotic solo numit jocul cel mare Motivul al morții și al învierii a fost dezvoltat și în jocurile kuker bulgare din Oblat tracic, unde a fost jucat de o singură persoană deghizată într-o creatură zoomorfă ciudată Sub forma unui actor principal în grupuri de colinde, imaginea mascată a mesteacănului a intrat în unele regiuni ale Ucrainei sub denumirea de mesteacăn, aparent asemănătoare cu numele mesteacănului (mesteacăn/rusă, ucraineană/) În literatura română, acest personaj ritual este interpretat ca o ipostază a vreunei zeități, care moare și reînvie în preajma Crăciunului Este greu de stabilit cu ce zeitate erau asociate aceste obiceiuri Cel mai adesea Dionysos a fost cel care s-a transformat într-o capră sau un taur, metamorfozele lui zoomorfe fiind văzute ca o altă expresie a naturii sale de zeitate a vegetației Dar aspectul de pasăre al personajului principal sau prezența atributelor păsărilor în celelalte imagini zoo-omorfe din regiunile distinse din Bulgaria și România sugerează că imaginea primară a mesteacănului este asemănătoare unei păsări Ar putea fi interpretat ca un analog al miticului phoenix - un simbol antic al nemuririi, al soarelui care renaște și răsare, care se aprinde periodic și se înalță din cenușă și impresionează prin culoarea sa magnifică roșu-vena-aurie și de foc Datorită culorii sale variate, pasărea comună seamănă cu un păun, iar ciocul ei seamănă cu o barză sau cu un vultur Obiceiul mesteacănului, precum și kukeri (sau capra și turcul roman), sunt legate temporar de Anul Nou, care conform tradiției romane este sărbătorit la ianuarie, dar nu este exclus ca printre traci să înceapă la martie , la fel ca în rândul slavilor, konto și-a început în alte vremuri în septembrie (când se ține și sporadic un obicei similar), sau ca pra- bulgarii, care și-au întâmpinat Anul Nou (neurus) pe sau martie (la echinocțiul de primăvară) Legăturile cu soarele se găsesc și în contexte rituale În multe privințe, riturile se suprapun cu cele ale unui kuker demascat din Strandzha Persoane rituale invariabile și esențiale în obiceiul mesteacănului ca bătrânul și bunica (mireasa), al cărui rol a fost jucat de un bărbat deghizat în femeie, care în timpul jocurilor simulează nașterea, alăptarea, înfășarea unui bebeluș care crește și vrea să se căsătorească Bunica este asociată cu Marea Zeiță Mamă, iar pruncul cu soarele, urmașii ei și în același timp soțul ei după miturile cosmogonice ale Trachiului Motivul pentru aceasta este dat și de acțiunile rituale de mimă care imit actul sexual, aratul pământului și semănatul, a căror semantică este legată de fertilizarea mitică a pământului de către soare Când kukera moare simbolic, bunica îl deplânge în rolul ei de mamă, respectiv de soție, și în acest fel doar ea îl poate reînvia Pe de altă parte, accentul acestor obiceiuri este asigurarea fertilității, care este, de asemenea, în mare măsură dependentă de soare (și de Mama Pământ) Capra și taurul sunt, de asemenea, simboluri păgâne ale fertilității S-ar putea presupune că în jocurile situate în preajma Crăciunului, capra sau prezența elementelor de capră în deghizare au fost asociate cu semnul Capricornului din zodiac, întrucât au loc tocmai în perioada acestui zodiac În toate cazurile, persoana ceremonială principală, adică brezaia, este o reminiscență a unei zeități zoomorfe, eventual o ipostază a soarelui și poate a unei zeități arhaice a soarelui tracic care a luat forma unei anumite păsări sau animal Probabil că mai târziu a fost reinterpretat ca un demon sub influența altor figuri rituale sau mitologii Fără îndoială, aici vorbim despre contaminarea mai multor imagini și rituri Se presupune că numele este de origine românească: rom brezaia (brezaie) ); Ganeva B , Petrova A , Variegated as a connection and transition between different states (Pe baza mitologică a mai multor unități lingvistice balcanice) // Linguistics in Bulgaria: VAMPIR Numele este asociat de obicei cu verbul rătăcire, deoarece de ceva vreme vampirul rătăcește toată noaptea, adică se plimbă prin locurile cunoscute de el în timpul vieţii Dar nu este exclus ca acesta să fie derivat din vad "un loc cu apă mică prin care poate fi traversat un râu" sau verbul brodya "trece printr-un vad" + cont -nick Motivația reflectă credința că râul este granița dintre cele două lumi - morții și cei vii, iar vampirul îl poate traversa doar acolo unde există un vad BRODNITSA (brbdnitsa /Botev ; Krum ; Sof /, brodnІšta /Trn ; Gabr /, brud-nitsa /KyustU); BRODARITSA (brodaritsa /Cuman ; SEZ/); BRODNYACH-KA (vagabond /Kyust /); BROZHDOSNICA (brozhdsnica /Dryanovo/) > MAMNITSA; O VRAJITOARE Aceste nume sunt formate din vadul propriu-zis "un loc cu apă mică prin care poate fi traversat un râu" sau verbul brodya " ) trece printr-un vad; ) rătăcire' cu sufixele -nitsa, -ar nitsa, respectiv -nyachka Rădăcina motivatoare din brozhd-Iskitsa este de la verbul brozhdosvam + -nitsa Ca și în cazul unui rătăcitor, motivația din spatele denumirii este legată de credința că vrăjitorii au capacitatea de a trece vadul "granița" dintre această lume și cealaltă lume și de a rătăci, de exemplu rătăci între lumea oamenilor și lumea morților În același timp, în mitologia rusă, barcagii (brod ni tsy) sunt spirite bune călăuzitoare, cu aspect feminin, deoarece păzesc vadurile și salvează oamenii, în special copiii, de la înec Aceasta duce la gândul că semantica brodniței bulgare după creștinizare a fost regândită de la un spirit bun la unul rău Sh Dicţionar etimologic bulgar, vol , S , : ; Gerok N , Dicţionar al limbii bulgare, pct , S , : ; Sloboda slavă Spirite și ființe: BROZDENUSHYA (Brozhdenuiia /dial /) > ROȘU; VÂNT ROȘU Un eufemism pentru scarlatina în bayania Denumirea este derivată din nativ ggrilagatelio "roșu portocaliu" DOCTOR, DOCTOR "a Denumirea este derivată dintr-un aparat de ras și este asociată cu faptul că în timpul vrăjii ghicitorul mângâie fața pacientului cu un brici Sh Dicţionar etimologic bulgar, poz , S , : BUBAL {bubala /RodU); BUBALKO (bubalko /RodU); BUBULI (bubuli / Gabrovo, Xanthu) Un spirit rău care se identifică uneori cu un păgân, alteori cu un vampir w Baza motivațională a acestor nume - buba- provine din i -e *b/h/oub/h/- cu sensul primar "ceva umflat, umflat", legat de buba "umflare" / rusă și ukrU și în derivatele bebulica /Serb , hrvU și bșbel /polU "bulă"; boubcl 'vezică de apă' /cheshU etc În această interpretare, numele reflectă imaginea vampirului ca un burduf umplut, o cimpoi, ceva umflat Acestea ar trebui să fie unele dintre cele mai vechi nume demonice care reflectă noțiunile de vampir Dar judecând după termenii de rudenie dialectală bu balë 'moş* /RodU; бубііло /Zlokuchene, PreslU; bubalko /Shum /; bub'anko /Lov / "tată"; buba ( BUBAL BUTANETS (buganets singular, buganytsi plural /RodU) > POGANETS BUTANKA (buganka /Petkovo, Rod /) O creatură mitică de imagine și funcții necunoscute, cel mai probabil din grupul Bhutanez BURALAN (buralan /KazanU) > TENETS, THALASAM Etimologia este neclară Poate fi scos din tur burali 'local, local' + suf -un Motivația este asociată cu credința că acesta este un spirit paznic local al unei clădiri sau al unui alt obiect de construcție, în fundațiile căruia a fost încorporată o persoană sau umbra sa, din care a apărut ulterior ta-las-um În același timp, ar putea fi derivat din buran ( l înaintea sufixului Motivația verbală în acest caz exprimă credințele referitoare la legătura spiritelor rele cu un vârtej, un vârtej, o briză, i e Buralan pare să fie identic cu unele dintre spiritele rele care provoacă furtunile În sprijinul acestei versiuni este unul dintre numele rusești ale lui Baba Yaga - bura, care, probabil, este derivat și din buran (prin formarea cuvintelor inverse) și este legat semantic de faptul că atunci când zboară, Baba Yaga provoacă furtuni cu il ei Se pare că în acest caz există o contaminare semantică între spiriduș și vortex TOBAR (tobosar /Kamenitsa, Chepin /) X VAMPIR ALB ROȘU (Alb-Roșu /dialU) Sora bolii Chervenka Sh Vakarelski Hr , Etnografia Bulgariei, S-, : BYAL BOG (Zeul Alb, Bylbog, mai des - Byolbog și Bela Boga) Un zeu binevoitor din panteonul mitologiei slave; antipodul Cernobogului, cu care se luptă constant Prezența unei astfel de perechi antagonice de zeități se găsește în multe religii Printre aceștia atrag atenția gemenii mitologici hitiți Blag și Zul, ale căror nume corespund semantic Zeului Alb și Zeului Negru slav Un analog al Zeului Alb în mitologia germanică este Baldar, fiul lui Odin Belenus (Belenios, Bel) "luminos;" strălucind" printre celții galici, deoarece aceștia îl identificau cu lumină, iar mai târziu a fost asociat cu Alolon ca zeu al soarelui și al vindecării Primii cercetători ai mitologiei slave au inclus Belbog în panteonul divin Judecând după variantele fixe ale mitonimului Dumnezeu alb în toponimie și frazeologie în diferite limbi slave și în folclor, el era cunoscut de toți slavii El a fost perceput ca întruchiparea luminii și a zilei Probabil, inițial, mmtonimul White God însemna zeul soarelui sau zeul soarelui În acest sens, se susține că este identic cu balto-slavul Svenpgovid, mai ales că adjectivul alb înseamnă în esență "luminos, clar" Caracteristicile Zeului Alb se suprapun aproape complet cu cele ale celorlalte zeități solare slave Hers, Dazhbog, Sur, Crăciun etc , ceea ce sugerează că acestea sunt nume diferite ale Zeului Soare și, mai târziu, ale Zeului Soare Acest lucru este confirmat de unele fresce antice care îl înfățișează pe Zeul Alb ca un soare pe o roată Este permisă o legătură și chiar identitate cu Belunul belarus și, pe baza ideilor despre înfățișarea sa, se judecă și apariția Zeului Alb - un bătrân nobil cu barbă albă, îmbrăcat într-o haină albă și ținând un toiag în el mâinile Aceasta este o zeitate cerească care locuiește în partea de sud, iar partea de nord a fost ocupată de antipodul său Cernobog - zeul nopții și al răului Potrivit legendelor rusești, uneori unul, apoi celălalt a suflat și a provocat vânturi - Belbog cald la sud și Cernobog - rece nord Această confruntare exprima opozițiile zi ~ noapte, lumină - întuneric, bine ~ rău etc Ulterior, Zeul Alb a fost perceput ca o ființă spirituală cerească binevoitoare, ca un zeu al binelui și al fericirii, care asigură succesul și bunăstarea oamenilor Aceasta corespunde pe deplin simbolismului mitologic al culorii albe, care este asociată în mod tradițional cu tot ceea ce este strălucitor, bun, sfânt Era considerat cel mai generos zeu, motiv pentru care era venerat și ca dătătorul de bogăție și fertilitate Byalbog apare și în rolul de judecător, făcând dreptate De aceea slavii s-au rugat la el atunci când au hotărât un caz de arbitraj Se credea că în timpul judecății lui Dumnezeu a verificat neprihănirea inculpaților - dacă, atingând trupul unora cu toiagul lui încălzit, nu lăsau urme, era nevinovat A existat un templu al lui Byalbog pe insula baltică Ruyan, unde se afla pe un deal înalt luminat de soare Împodobită cu multe podoabe de aur și argint, reflecta atât de mult razele soarelui, încât chiar și noaptea era scăldat de lumină S-au făcut sacrificii Zeului Alb, însoțite de festivități și jocuri Printre slavii sudici, mitonimul Zeul Alb (și variantele sale) este fixat în mod natural în combinații stabile de cuvinte Ei dovedesc că această zeitate este personificarea luminii zilei și a zilei în general Acest lucru este evident din frazeologia sârbă precum Od n>ega nema beli bog "de la el (acest copil) nu am lumina zilei (adică, nu am pace)"; Cum de nu ai văzut un zeu alb! sau Nu ne vedeți belog boga, unde belog boga înseamnă "ziua albă" Frazeologia bulgară To see Bela Boga sunt identice, i e 'sa vad lumina zilei' si nu am vazut-o pe Bela Boga! "Nu am văzut lumina zilei" Aceste expresii au fost acum modificate, mitonimul Bela Boga fiind complet înlocuit de ziua strălucitoare Funcția unei zeități supreme este evidentă în expresia idiomatică Vika do Bela boga, adică "strigă tare, țipă", care a fost deja înlocuită cu Vika do Boga; Țipă și strigă către Dumnezeu Potrivit unui studiu din , bulgarii basarabeni spuneau: "ne închinăm adevăratului Domn, Dumnezeului nostru Alb" Mitonimul Dumnezeu Alb se găsește în colindele bulgare de Crăciun, unde este identificat cu pruncul Iisus Hristos De asemenea, este menționat de mai multe ori în ciclul Ziua personală de Crăciun al "Veda Slavena", unde apare ca fratele zeului Crăciun și al lui Vishnu Cernobogul (Tsarna Boga) este prezent și în aceste cântece Ele sunt înlocuite cu Dragonul Alb și Dragonul Negru [cf dragon], întrucât sunt ipostaze ale antagoniştilor White God, respectiv Black God Se pare că Bela zmee este identic cu dragonul înaripat din mitologia bulgară, care strălucește ca aurul și trăiește într-o peșteră Luciul său sugerează o legătură cu soarele, adică este considerat un simbol solar, ceea ce dă motive pentru identificarea sa cu zeul Bela, care este în consecință identic cu zeul Soare sau cu zeul solar Siva zeul // Surva În orice caz, este un zeu al binelui, opus zeului răului Cernobog Cele două zeități personifică lupta eternă dintre bine și rău Aceste fapte sunt un motiv suficient pentru a susține că zeitățile Zeul Alb și Cernobog au fost adorate și de slavii din sud, dar detaliile imaginilor și funcțiilor lor rămân neclare Dazhbog, Enyo, Crăciun, Grey God, Sur, Flana, Hers Mitonimul Byalbog // Zeul Alb ( y) Se pare foarte probabil ca prototipul sa fie *ompyr- (*Qpin sau *Orug), a carui radacina este Ario-Altaic, i e *ap- (*at- înainte de r) + ригь - *атригь (рригь) > упыр Unii derivă tupir din Turk, uber "ticălos" Această versiune se datorează conexiunii fonetic-semantice cu unele limbi turcești și utrofiniene, la care se face referire prin nume precum Tur obur 'lacom, nesătuos, flămând', căluș obur 'lacom; un vampir; vrăjitoare', tătar, убыр 'o vrăjitoare care trăiește în pădure care suge sângele tinerilor (în basme)' In guise obur înseamnă "lacom; Duh rău; vrăjitoare' se găsește în karachai și tătari din Crimeea În kazah, obyr înseamnă " ) lacom, persoană nesățioasă și ) vrăjitoare", ubyr "creatura mitică" și ubyr karchyk "vrăjitoare, vrăjitoare", iar în kârgâză obur înseamnă doar "lacom" Printre poporul Komi-Zari, aspectul de upyr este păstrat, în ubir udmurian este "spirit rău, vampir" Cu proteză înăuntru este varianta Chuvaipk vupgr "spirit rău" {vupgr karchgke // vupgrlg karchgk "vrăjitoare bătrână; baba Yaga'), împrumutat în Mari vuver // uver 'vrăjitoare' etc Cuvântul este legat de sfântul turc, verb ob-(// ор- // ir- // br- 'serbam, gyatamE + suf -ig Varianta kumpir se găsește în combinațiile de cuvinte zhalmauyz kempir /kazah / // zhelmoguz kempir /kyrgyz/, konto în mitologia kazah-kirghiză înseamnă "o vrăjitoare care suge sângele din călcâiele sau ruturile victimelor" (dar unii cred că "bătrâna" kempir este de origine iraniană) În limba bulgară, acest termen provine probabil din limba cumanilor sau a pecenegilor Fără îndoială, vampir, kempir și kumpir, lepir și vampir sunt variante diferite ale unui lexem sursă, adică au o origine comună; cel mai probabil este un cuvânt ario-altaic *QPIR, care era probabil tabuira-na Diferitele variante fonetice în bulgară se datorează reflexelor vocalei nazale inițiale (/st bulg ж/) "an" în am /am; а/ > а Іъ/ - bulgară apir, apirină; *pe (un) > о (у /и/ și upir Și opir, upir, upir) sau amestecarea batistelor în Sf bulgară, adică ж > 'en /em/* (lempir) > e (lepir ) Variantele lepir și lypersonic sunt apropiate de varianta tătară lybyr "vampir" Jocul fonetic pe -u este ob in aina Nu este clar în acest caz motivul pierderii inițialei k (k*) și înlocuirea lui v cu l înainte de șosete, dar este foarte probabil ca acest lucru să fie legat de tabuizarea lexemului primitiv *ampir (*umpir) ) cu un posibil înțeles "cel care suge", care corespunde acțiunii principale a vampirului Nu este complet exclus ca formațiunile cu consoană protetică să desemneze o altă imagine demonică similară În orice caz, aceste forme (poate cu excepția celor cu l inițial) s-au format deja în epoca turcă veche Datele prezentate arată că termenii ghoul și vampir sunt de origine turcească veche și se pare că au existat în limba protobulgarilor, de unde au fost introduși în slavo-bulgară, adică în st bulg (*vzhpirі" și *oulnry), prin care s-au răspândit în alte limbi balcanice și slave Este greu de spus dacă în limba maghiară lexemul vâmpir a fost împrumutat din protobulgară sau s-a întâmplat chiar mai devreme dintr-o altă limbă turcă Cu siguranță însă, în secolele XVII-XVIII, prin legendele contelui Dracula, variante de vampir din maghiară au intrat în limbile vest-europene, iar de acolo și în rusă, unde funcționa deja forma упырь, care anterior era împrumutată direct din bulgară veche sau vreo limbă turcă El este consemnat în textele slavone bisericești și, conform descrierii din unele dicționare, are multe trăsături în comun cu vampirul și ghoul bulgar Este posibil ca ul să fi fost înființat sub influența diferitelor limbi turcești, cu care rușii au fost în contact lingvistic și cultural de secole Fără îndoială, termenul bulgar de vampir și ciuvaș eynăp au numit un demon comun în mitologia bulgară și civașă Acest lucru dă, de asemenea, motive să se susțină că numele corespunzătoare au și o origine comună care provine din perioada istorică integral turcească Sh Bassanovich, I , Lomsky district II SbNU, carte V, : - ; Boev, E , Paralele de dicționar kazah și bulgar I IIBEz , item , S , : ; mitologia bulgară Dicţionar enciclopedic (comp A Stoynev), S , : - ; Dicţionar etimologic bulgar, vol I, S , : ; Vakarelski Hr , Etnografia Bulgariei, S , : ; Vakarelski Hr , Obiceiuri funerare bulgare, S , : - ; Vinogradova, L , Demonologie populară și tradiție slavă mito-rituală, M , : - ; Georgieva I , Mitologia populară bulgară, S , : - ; Guiley R E , Encyclopaedia of Ghosts and Ghosts, M , : - ; Dyachenko Gr , Dicţionar complet slavonesc bisericesc, M , : ; Marinov D , Credință populară și obiceiuri populare religioase, S , : - ; Micheva-Peicheva K , Ciocnirea purității și a impurității în cultura și limba bulgară, S , : - ; Miturile păcii oamenilor, vol , M , : ; Mladenov, Sf , Dicţionar etimologic şi ortografic al limbii literare bulgare, S , : ; Hinduism Jainism Sikhism : Dictionary, M , : ; Mituri ale păcii oamenilor, vol , M , ; pct , M , ; Iapert, D , Indian Mythology, S , : ; Novichkova, T A , Dicţionar demonologic rus, S Pb, : - ; Panchovski I G , Panteonul slavilor antici și mitologia lor, S , : - ; Popov, R , Vampirul în credințele populare bulgare și Vekove, S , , voi , - ; Robbins R X , Enciclopedia vrăjitoriei și demonologiei, Moscova, : - ; antichități slave Dicţionar etnolingvistic, M , vol , : - ; Walters, D , Chinese mitology, S , : ; Fasmer M , Dicționar etimologic al limbii ruse, vol I, : ; vol IV: ; Fedotov M R , Dicționar etimologic al limbii civaș, vol I, Ceboksary, : - ; Chernykh P Ya , Dicționar istoric și etimologic al limbii ruse moderne, vol , : - ; Dukova U , Die Bezeichnungen der Dărnonen im Bulgarischen // Specimina philologiae elavicae Bd, , Miinchen, : ; Skok P , Elimologijski rjecnik hrvatskoga Ui srpskoga jezika, or P, Zagreb, : VAMPIRAR (vampirar / general /, vmpirar, vperar / Gorno Brody, Ser /); VAMPIRJIA (vampirjya /dial /) O persoană rituală din tradiția populară bulgară, înzestrată cu abilități supranaturale de a vedea, urmări și ucide vampiri și alte forțe malefice (animale sălbatice, boli), recunoaște vrăjitoare și interpretează visele Un vampir nu poate fi decât un bărbat născut sâmbătă În unele cazuri, el este fiul unui carnivor care a fost în relații conjugale cu soția sa sau cu o altă femeie Arată ca un om normal A omorât mai ales un vampir sâmbăta Conform credinței, în această zi el nu iese din mormânt Când vedea un vampir noaptea, vampiristul se dezbraca, îi ungea corpul cu uleiuri de ierburi parfumate și mergea după el cu un cuțit, un topor sau altceva În unele cazuri, a purtat o icoană și odată cu ea s-a plimbat în jurul curților așezării noaptea, iar când s-a terminat, a mers la mormânt, a luat o mână de pământ și a aruncat-o în râu - o înecare simbolică a vampir, căruia îi este frică în general de apă Vampirii îl ademeneau uneori pe vampir cu muzică Se credea că unii vampiri se pot transforma în dragoni Forțele malefice nu intră în casa lui și nu-i pot face rău în niciun fel veitsik', păducel, jadadzhia, gindzhie, svegocher, svetichyar, s-botishk, păducel de sâmbătă ** Numele acestui demon este derivat din vampir + -ar, un sufix pentru a forma nume pentru persoane £□ Mitologia bulgară Dicţionar enciclopedic (comp A Stoynev), S , : ; Marinov Ts , Credința populară și obiceiurile populare religioase, S , : PC VAPIRU LYA {vapirulia /Pern /) > VÂJĂJĂRĂ, VrăJITĂRĂ ** Numele este derivat din vampir + suf -ulja, cu care se formează substantive peiorative Formantul exprimă o evaluare negativă expresivă și asemănarea vrăjitoarelor și vrăjitorilor cu vampirii A Z VARDACH (vardach /SZB/) și VARDACHKA (vardachka /SZB/) Ipostas al proprietarului sub formă de fum, a cărui funcție este de a păzi casa în care locuiește și de a proteja familia de necazuri Numele este derivat din verbul dialectal vardya "proteja" + -ach; - fată Motivația este legată de credința despre smochin ca ipostază a proprietarului care "păzește" locuința VEDA (veda /Mac /); VEDYAVKA (văduvă /Sf ; Hask ; Thrac ; Mak /) > SAMODIVI w- La baza ambilor termeni, st bult a zburat vts "cunoaștere" Ш Enciclopedia etimologică bulgară, pct , S , : VELES (Voles); VOLOS ( Volos); PĂR Dumnezeu - sfântul patron al animalelor, în special al vitelor, în panteonul divin slav În mitologiile aproape tuturor popoarelor stabilite există zeități care patronează animalele, creșterea animalelor și agricultura Practic, acestea sunt numeroasele zeități ale fertilității, fertilității și bunăstării, care au ocupat un loc semnificativ în panteoanele zeilor păgâni Veles ocupă locul al doilea ca importanță în mitologia est-slavă, după Perun Se crede că este o zeitate slavă extrem de arhaică, identică cu Vele baltic (Vielon / Velnyas) - zeul vieții de apoi și al animalelor Omologul său prusac este Pathols II Pecols și este asociat cu germanul Odin I Wotan Unii cercetători îl consideră o replică a zeului indian Varuna - unul dintre principalii zei vedici Este permisă o analogie între Veles și demonul vedic Vala, patronul vacilor Pe baza numelui său, se caută o legătură a lui Veles cu grecul antic Beloe - fiul lui Poseidon, dar într-o anumită privință se apropie mai mult de zeul Pan Potrivit unora, se corelează parțial cu principala zeitate semitică Baal ȘI Baal În monumentele scrise rusești din secolul al X-lea, Veles este definit ca "skotii bog", "skotiego boga" "zeu scoțian, zeul vitelor" Se presupune că Veles-Volos a fost asociat inițial cu vânătoarea și a fost perceput ca spiritul animalelor ucise la vânătoare și patronul fiarelor sălbatice în general, în special al celor care erau vânate Pe baza acestui fapt, cultul lui este legat de cultul ursului - "regele pădurii" din regiunile nord-europene El a fost înfățișat ca un urs, ceea ce înseamnă că Veles a fost perceput ca o zeitate teriomorfă Probabil că a existat, de asemenea, credința că strălucirea constelației Pleiadelor a vestit o vânătoare de urs de succes Acesta este singurul mod de a explica faptul că slavii estici numesc această constelație Volosyn, bulgarii - vlahi (Vl'asci, Vlahtsi, Vl'aiikovi, Vl'ashkovtsi), iar sârbo-croații - Vlašichi etc După alții, el a fost asociat la figurat cu un bou sau un taur, având în vedere că mitoni-mut Veles provine din apelativul slav vechi vol În perioada trecerii de la vânătoare, când ocupația principală era domesticirea animalelor și odată cu apariția creșterii vitelor, stăpânul animalelor pădurii, Veles-Volos, s-a impus ca zeul patron al animalelor domestice, și mai ales al vitelor , motiv pentru care a fost desemnat și ca zeu vacă Într-un colind de Crăciun slovac, cuvântul velee înseamnă "pass-tir" Aparent dintr-o zeitate teriomorfă cu formă animală, Veles suferă o metamorfoză, luând o formă antropomorfă și începând să fie înfățișat ca un tânăr sau ca un bărbat cu barbă, cu o corn abundență în mâna dreaptă Potrivit unor interpretări, el este un păstor (stea) ceresc Dar această funcție a lui este mai degrabă legată de "ideea pan-indo-europeană a vieții de apoi ca pășune în care unul dintre zei pășește sufletele morților" Se pare că, potrivit proto-slavilor, această funcție a fost îndeplinită de zeul Veles-Volos Despre aceasta vorbesc și paralelele cu mitologia baltică, unde zeul Vele (Velielon) este cel care păstorește sufletele morților Această noțiune este considerată a fi baza Obiceiul slav de a sacrifica un animal (de obicei un berbec) la o înmormântare Pentru sărbătoarea festivă dedicată lui Vele (Velielon), lituanienii au sacrificat un porc și au invitat zeul și morții la masă Sub acest aspect, se corelează cu cultul strămoșilor patroni ai clanului sau tribului Și ghicirea pe oase i-a dat și funcția de clarvăzător Se pare că, la un moment dat, Veles a combinat funcțiile de patron al vitelor și de conducătorul lumii celeilalte Mai târziu, când o familie bogată a început să depindă de cantitatea de vite domestice, Veles a fost văzut ca zeul bogăției și al fertilității De aceea, apelativul vitelor, pe lângă vite, însemna și "bogăție" în proto-slavă, motiv pentru care Veles a fost definit și ca Scotius dumnezeu Odată cu dezvoltarea agriculturii în rândul slavilor, Veles a fost însărcinat cu funcții agrare, devenind și patronul agriculturii În "Cartea lui Veles" se susține chiar că el a fost cel care i-a învățat pe slavi să arat și să semene Acest lucru este dovedit de obiceiul în rândul slavilor răsăriteni la sfârșitul recoltei de a lăsa spice neculese pe câmp, numite Veles ' barba (Волосовой бородкой) ca victimă fără sânge a lui Veles Din acest aspect, el se corelează cu balaurul, a cărui înfățișare și-o asumă uneori și care în mitologia bulgară este stăpânul câmpurilor Unii cărturari susțin că în forma sa de dragon, Veles este un adversar al lui Perun și că inițial relația dintre ei erau dușmani Chiar ei consideră că rivalitatea lor este principalul mit din mitologia slavă Splodul său este simplu: Veles a furat animale, oameni și chiar și soția Thundererului (? Mokoii) , Lada), motiv pentru care a început să-l vâneze pe Veles și să lupte cu el Perun câștigă duelul, își eliberează averea, după care cade o ploaie rodnică Acceptând această ipoteză, un alt autor crede că este posibil ca mitul să reflecte tipologic arhaic idei legate de momentul în care poate, localizarea lui ar fi fost în partea rădăcină a arborelui lumii și transformarea ulterioară a lui Veles într-o zeitate a lumii de mijloc Aceasta explică aspectul său asemănător unui dragon În timp, funcțiile lui Veles au crescut - el a devenit și patronul comerțului și meșteșugurilor Astfel, în secolul al X-lea, el era deja zeul prosperității economice, al bunăstării și al bogăției, care era venerat de clasele comune (în toată Rusia), spre deosebire de înalta aristocrație, care venera pe Perun și alte zeități Ca zeu al lumii de mijloc, idolul său a fost plasat în partea de jos a orașului Kiev, la poalele unui deal, unde locuiau negustori, artizani, fermieri și păstori, adică este despărțit de panteonul Vladimir, în fruntea căruia a fost așezat idolul lui Perun O locație similară poate fi găsită în Macedonia, unde orașul Veles este situat la poalele dealului Profetului Ilija, și, de asemenea, în Croația, unde satul Volosko este situat la poalele Muntelui Perun Aceste localizări, supuse opoziției de mai sus ~i de jos, contrastează clar Perun cu Veles și îl caracterizează ca pe un zeu ceresc și pe Volos ca pe unul pământesc În monumentul scris rusesc din secolul al XI-lea, Slovo despre regimentul Igor, Veles este legat genetic de mitul cântăreț și muzician slav Bayan (Boyan), care s-a identificat drept nepotul lui Veles Prin urmare, se presupune că "vechea zeitate slavă Veles a fost cunoscut și ca zeul artelor și al poeziei, ca inspirator și patron al poeților, compozitorilor și muzicienilor" În acest sens, Veles se corelează cu zeul multifuncțional Apollo din mitologia greacă antică, care, pe lângă faptul că era zeul Soarelui, era considerat patronul animalelor și agriculturii și, în același timp, era zeul muzicii și al cântecului În sprijinul acestui lucru este faptul că Apollo a fost tatăl lui Orfeu, iar Veles a fost considerat bunicul lui Bayan Aceste date indică faptul că Veles a suferit diferite metamorfoze Unii dintre noii cercetători îl definesc drept: "zeu scoțian", maestru al pădurilor și al naturii sălbatice în general; zeul vrăjitoriei, vrăjilor de vânătoare și vârcolacilor; zeul Marinei, ipostaza lui Saria Zeul, domnitorul lumii celeilalte; Trickster, inițiator al eroului cultural sau al Zeului Alb și complice la Creație El dă bogății legate de afaceri, este și zeul comerțului și al abundenței, al drumurilor, al răscrucelor de drumuri și al călătorilor, este ghidul călătorilor în această lume și pe cealaltă, zeul înțelepciunii și al cunoașterii, conducătorul adevărului, al artelor și culturii , iar ca ipostază a zeului lunii (zeul lunii) el determină regimul timpului Credința că el este progenitorul sfinților este sporadică Unele dintre aceste funcții sunt reflectate în colecția de cântece epice și ritualice bulgare "Veda slovena" Bătrânii ruși au jurat pe Perun și pe Veles Se credea că oricine își încalcă jurământul în Veles este pedepsit de el cu boli Dar funcția de joc a lui Veles ca patron al vitelor a rămas principala Prin urmare, în timpul creștinării, ea a fost cea care s-a predat succesorului său, Sfântul Vlas Această continuitate, pe de o parte, se datorează consonanței strânse a numelor, iar pe de altă parte, faptului că Sfântul Vlas comunica și cu animalele sălbatice Ca toate zeitățile păgâne, după adoptarea creștinismului și a lui Veles // Volos a fost re-imaginat treptat ca un demon Manuscrisele cehe din secolele XV - XVI menționează un spirit rău Veles, asociat cu marea, iar epitetul veles - o transformare a mitonimului Veles - înseamnă "diavol" Succesorul său creștin Sfântul Vlas este înfățișat pe unele icoane ca un cal înconjurat de cai, vaci și oi Aparent, ziua lui Vlasov în calendarul creștin ( februarie) a luat locul zilei lui Velesov în calendarul sărbătorilor păgâne Uneori, rușii numeau această sărbătoare o sărbătoare a vacilor și aduceau la biserică unt de vacă, pe care îl puneau în fața icoanei sfântului Într-unul dintre riturile domestice, stăpânul familiei a pus o piele cu blana afară și a condus alaiul în curte, unde a lăsat un răsfăț special pentru animale De sărbătorile de Crăciun, câștigă chifle cu imagini animalelor și distribuite pentru sănătatea lor La carnavalurile din Duminica Brânzei, personajul care îl înfățișează pe Veles a ocupat centrul scenei Pe întreg teritoriul slavului, există încă multe nume de locuri și așezări, numele de Veles-Volos este fixat în relatare - o mărturie vie a largii răspândiri a credinței în acest zeu și a naturii sale arhaice Printre slavii din sud, numele Veles este menționat în apocriful "Umblarea Fecioarei prin Patimă" - o traducere din greacă în bulgară din secolul al X-lea și adusă în Rusia în secolul al XII-lea Succesorul zeului păgân Veles în sistemul lingvistic și cultural bulgar în panteonul creștin a devenit Sfântul Vlas - episcopul Capadociei, care a fost adoptat și ca patron al animalelor domestice, în principal al boilor și al vacilor, și ca patron al păstori Și acesta nu este un accident Pentru popoarele agricole din antichitate, boii și vacile erau deosebit de importante pentru existența lor Biserica bulgară a dedicat și februarie Sfântului Vlas, care în calendarul bisericesc este numit Sfântul Vlas, dar în calendarul popular este Vlasovdek sau pur și simplu Vlas, uneori - Volov zaPer, iar sub influența creștinismului a fost definit ca Molyosti un sfânt Ritualul acestei sărbători popular-creștine este legat în mare parte de sănătatea boilor De aceea vitele nu erau înhămate în acea zi Se credea că cele nouă curele în jurul cărora era încins boul se vor desprinde și, dacă ar funcționa, se va șchioa sau se va îmbolnăvi de boala vlas (boala bouului) și ar putea chiar să moară Femeilor le era interzis să toarcă și să frământe pâinea Obligatoriu, dis de dimineață, femeile împărțeau familiei și vecinilor pâine rituală, numită vlas sfântă, pentru sănătatea vitelor și a părului - pentru bivoli, sau fire de hot-li unse cu miere În timpul împărțirii, se chinuiau (yamu-mu-mu"), imitând boii, motiv pentru care pe alocuri ziua se mai numește și Mukovden sau Sfântul Muk În hrana animalelor se puneau și fire de ritual Se credea că acest lucru îi va proteja de boli De obicei, cele două ornamente principale în decorul pâinii sunt fundite și flori Probabil arcul este o expresie a uneia dintre funcțiile primare ale lui Veles - patronul vânătorii și al vânătorilor În această zi, firele de păr au fost luate din blana animalelor, deoarece erau folosite pentru a vindeca vitele rănite Sărbătoarea era sărbătorită uneori de păstori, astfel încât mieii se născuu cu lână bună În ciclul de opt cântece rituale "Lichen den Vlasin-den" în colecția de cântece epice și rituale "Veda slovena" zeul Ve pădurea este reprezentată și sub numele de Vlas, dar definiția ei nu este Sfântul Vlas, ci Vlas Dumnezeul Faptul că chiar în prima melodie se localizează pe cer este de interes Pe lângă faptul că este patronul vitelor, Dumnezeu Vlas se prezintă ca zeul-învățător al regelui Ima, pe care l-a învățat să îmblânzească, să crească și să înmulțească boi și vaci, să arat cu boi, să mulgă vacile, să le construiască țarcuri și să le facă le vinde: Vlasa m-a învățat Dumnezeu, m-a învățat Dumnezeu în rai, să pasc boii, boii și vacile, cum pasc turma cenușie; m-a învățat să arat cu boii, să mulg vacile, să hrănesc vacile cu lapte proaspăt; Vlasa mi Boga irdamzhie (= 'ajutor'), Ta mi-au umplut kusherul, ta el însuși a dat și a vândut pu lua boii, boii și vacile /Veda slovenă, articolul : / Potrivit "Veda slovena", Dumnezeu Vlas i-a dat regelui și o carte prin care l-a învățat să cânte: Dumnezeu i-a dat o carte clară, Carte clară golden kitebe 'carte', Ta gu învață să cânte, Uchi gu veke învață /Veda slovenă, articolul : / Acest lucru confirmă faptul că zeul Veles a fost asociat și cu artele, în special cu cântatul și muzica Una dintre funcțiile Vele lituano-letonă - un analog al Velesului slav, este patronul muzicii și dansului Nu întâmplător cântărețul mitic și virtuozul muzician Bayan din epopeea rusă "Un cuvânt pentru regimentul lui Igor" este prezentat drept nepotul lui Veles Din descrierea sărbătorii zilei Vlasin, reiese că odată în această zi bulgarii au fost nevoiți să jertfească nouă boi aleși Zeul Vlas a fost invitat la masa de aur și toți cei din comunitate erau obligați să participe, iar zeul le-a dat brățări albe pentru a-și împodobi coșurile Cine nu s-a așezat la masă, Vlas nu i-a oferit o brățară, ci anul următor colivia lui a rămas goală De mai multe ori în timpul discursurilor din acest ciclu, Vlas a fost înlocuit de Ziene: Oh, Doamne, Ziene le, Și Ay, Boze le, Ziene le, Și Oh, Doamne, oh Ziene Acest fapt aduce confuzie și ridică, pe de o parte, întrebarea dacă Jeanne și Veles sunt identice, iar pe de altă parte, dacă da, rezultă că Veles este zeul vieții și, ca zeu htonic, al morții Urmașul zeului păgân Veles în rândul sârbilor după creștinizare a fost Sfântul Sava Bulgarii au împărțit funcțiile sale între mai mulți sfinți creștini În comparație cu Sfântul Vlas, preia și funcția de hramul vitelor mari cornute Modest, sărbătorit în sudul Bulgariei pe decembrie În iconografie, el este înfățișat cu doi boi înjugați Probabil că acest lucru s-a întâmplat sub influența tradiției grecești, unde Sfântul Modest este considerat succesorul lui Hermes - mesagerul zeilor din Olimp Din mai multe aspecte, Veles se corelează și cu Hermes - fură animale de la Perun, și Hermes - vaci de la Apollo; amândoi sunt patroni ai turmelor și purtători de bogății; sunt patroni ai comerțului și comercianților; se raportează la arte și la viața de apoi Aceasta înseamnă că în unele stepe Veles este un analog al lui Hermes Urmașul lui Veles este și Sfântul Gheorghe, căruia i se încredințează funcția de ocrotitor al vitelor mici și ocrotitor al ciobanilor Așa se explică înlocuirea o singură dată a zilei personale Vlasin-den cu ziua personală Ger-guv-den în "Veda slovenă " Bulgarii și slavii răsăriteni l-au însărcinat pe Sfântul Nicolae Făcătorul de Minuni cu rolul de dăruitor de bogăție, bunăstare în comerț și patron al negustorilor (azi și al bancherilor) De aceea, cel mai probabil, serviciul familiei lui Nikulden este numit vlasu vnina în unele dialecte bulgare Poate că termenul vlasuvnina "legământ pentru bolnavi" este legat și de zeul Veles > Sf Vlas În unele dialecte bulgare, planeta Venus, percepută de oameni ca o stea personificată cu două ipostaze, Zornitsa și Dennitsa, se numește Vlaikoto Probabil că denumirile populare ale constelației Pleiade - Vldsi, Vlasci, Vlahtsi, Vl'ashko-ey, Vldiikovtsi, sunt și ele derivate din Veles, care a fost adaptat ulterior sfântului creștin Vlas Pe lângă Vlaiikoto și numele orașului Veles (azi în Macedonia), prezența zeului Vlas în mitologia bulgară este evidențiată și de antroponime precum Velesh și Veleshen /secolul XVI/, Vele-slav, și poate și Vlasa, Vlase , Vlasi , Vlasin (sec XV), Vlaso si altii sub Din datele prezentate, este evident cât de complicată este reconstrucția acestei zeități, a cărei imagine primară este aparent îngropată sub foarte l ing în cultura noastră Straturi w Etimologia mitonimului este complexă, mai ales că are două forme - Veles și Volos Adesea asociat cu limba rusă volos 'par"/ "un domeniu mare, aparține trupei oamenilor" Există, de asemenea, susținători ai ipotezei originii lui Volos-Veles din sanscrita coreeană ѵг, var > vara (Ж urâ), vama (= йгпа) "lână", de unde slav, lână și converge cu Varuna, una dintre principalele vedici zei, care se transformă într-o vacă sau o oaie, și cu mii de ochi ai săi limpede strigă totul în univers Se caută și o legătură cu st isl VQlsi 'falus' De asemenea, se presupune că mitonimul provine din i -e rădăcină *bine- 'vede; viziune; ochi ascuțit' - calități pe care le posedă vânătorul Velinas Din rădăcina vel- în limbile baltice s-au format numele multor demoni - Vels, Velinas, Velnias, precum și Velionis "zeul sufletelor", Velinona "umbra de dincolo" și Vele "sufletul morților" În letonă, veli înseamnă "duhurile morților", iar Vele (Wels) este și "zeul morții" Se crede că toate aceste mitonime, precum și Veles, sunt derivate din Lit vele "suflet", veles "umbre ale morților" Potrivit unei ipoteze, Veles este legat de adjectivul slav mare Se presupune că numele velurilor baltice, vilelor slave și chiar valchiriilor scandinave provin din același Dacă acesta este cazul, atunci au existat nimfe în jurul lui Veles, precum și vechiul zeu Pan Acest lucru sugerează că numele personal feminin bulgar Vela, prin care ea este, de asemenea, auto-divină, ar putea fi de la rădăcina vel- , indiferent din punct de vedere fonetic și conform uneia dintre funcțiile sale, Volos este înrudit cu Volhu-Mana - patronul animalelor domestice în mitologia persană antică Sh Afanasiev A , Vederi poetice ale slavilor asupra naturii, v , M , : - , - ; Batakliev G , Antichna lithology (Handbook), S , : - ; Mitologia bulgară Encyclopedic Riverman, S , : - ; Autobuz Kresen, Cartea lui Veles și Sat Miturile slavilor antici, Saratov, : ( - ); Veda Slovena, vol , S , : - ; Voloshina T A , Astapov S N , Mitologia păgână a slavilor, Rostov-pe-Don, : - ; Gavrilov D A, Ermakov S E , vechii zei ai slavilor, M : - ; Georgieva I , Mitologie populară Bulgarska, S : ; Geishor A , Mitologie în slavonă, S , ; - ; Grushko E , Medvedev Yu M , Enciclopedia Tradițiilor Ruse, M , : - ; Ivanov V V , Toporov V N , Moștenirea în domeniul antichităților slave, M , : ; Miturile popoarelor lumii, vol , M : ; (Velnias, Vele); Niederle L , Antichităţi slave, M , : ; Panchovski I G , Pantheont in Ancient Slavs and mitology to them, S , : - ; Pisarenko Yu G , Veles-Volos în svetlanatorul păgân al vechii Rusii, Kiev, ; Mitologia slavă, M , : ; Glosar de simboluri Kp'iv, : - ; Stoynev A , slavi bulgari Mitologie și religie S , : - ; Rybakov B A , Păgânismul slavilor antici, M , : - ; Fantalov A, Cultura Europei barbare: tipologia imaginilor mitologice, Diss pe sois uh Artă Candidat la Studii Culturale, Sankt Petersburg, : - ; Fasmer M , Dicționar etimologic al limbii ruse, vol , M , : GIANTS (mare - plural, mare - singular /comun/) Creaturi antropomorfe mitice cu colți giganți și forță extraordinară, adesea considerate reprezentanți ai primei civilizații de pe Pământ Ele sunt printre cele mai populare imagini mitice ale popoarelor Este evident din gama largă a distribuției lor în mitologii și din prezența eroilor uriași în folclorul tuturor națiunilor Ei sunt de obicei descriși ca monștri cu aspect urât și cruzi, iar unii dintre ei sunt chiar canibali Istoricul Josephus (secolul I d Hr ) spune că, conform ideii antice a romanilor, "Trupurile lor erau uriașe, iar fețele lor erau atât de diferite de fețele umane obișnuite încât să vorbești despre ele în idiș a fost uimitor și să asculți pentru ei cum vorbesc - înfricoșător" Una dintre trăsăturile lor principale este nemurirea, sau cel puțin longevitatea, care uneori durează mii de ani La început, locul uriașilor în mitologie era mai aproape de zeități decât de oameni Acest lucru este evident din originea divină care le este atribuită - în mitologiile arhaice sunt de obicei copii ai zeilor sau ai creaturi egale cu ei, din ale căror trupuri este creat un sfânt Potrivit vikingilor și altor popoare, giganții cu aspect nepoliticos și alți monștri au existat chiar înaintea zeilor, iar un monument scris al culturii aztece spune că uriașii au fost prima rasă de pe Pământ care a murit de foame Giganții sunt adesea descriși ca arătând ca niște monștri cu un singur ochi În unele legende sunt prezentate ca extrem de crude, dar printre ele se numără și unele foarte inteligente Mai târziu, uriașii au început să fie percepuți ca niște creaturi stupide, motiv pentru care oamenii care intră într-un duel cu ei sunt salvați prin viclenie Giganții sunt împărțiți în două clase principale; "individ-noi", adică apar ca indivizi specifici sau ca grupuri "sociale" întregi Primii clase aparțin uriașul fenician Geryon, cu care a luptat zeul Melkarth; conform mitologiei indiene, primul om Puruiia avea forma unui gigant cosmic cu o sută de capete , din al cărui trup a fost creat un sfânt, iar uriașul adormit Muchukana cu o singură privire îl arde pe cel care l-a trezit În mitologia abhaziană, mâncătorul de oameni Adau, înspăimântător prin înfățișarea sa, este un uriaș cu mai multe capete, a cărui înfățișare este însoțită de tunete, izbucniri și fulgere Potrivit sagăi scandinave, giganții sunt anteriori zeilor, deoarece mai târziu au creat lumea din părțile corpului gigantului de gheață Ymir, prima ființă antropomorfă care a fost androgină Uriașii sunt înțeleptul Baalthorne și a lui nepotul, zeul cu un singur ochi Odin, Thryum, stăpânii uriașilor, Mimir, gardianul sursei înțelepciunii etc În mitologia scandinavă există și multe uriașe feminine precum Angrbod, Grid, Gerda etc legende despre ultimul uriaș Ambr și, iar călugărul tibetan Trump menționează în poveștile sale că, când a dat peste o mănăstire subterană, a văzut un uriaș îmbălsămat de aproximativ cinci sau șase metri înălțime Se spune că Ukko finno-ugric și-a țintit dușmanii cu fulgere și pietre uriașe Un gigant finlandez fără nume este atât de uriaș încât picioarele lui pătrund în mare și capul ajunge la nori, barba îi ajunge până la genunchi, părul plutește la suprafața apei, iar distanța dintre ochi este de aproape o milă Marii păstrează memoria miticului gigant Anar În mitologia turcă, demonul Tepegyoz este un gigant cu un singur ochi, asemănător ciclopului grec, care este prost dispus față de oameni Judecând după numele peiorativ tupigooz "persoană insolentă, obrăzătoare" în bulgară, această imagine era cunoscută și de bulgari, preluată în mitologia bulgară de turci sau găgăuzi Asemănător cu el este miticul canibal Oguz Depe-Gyoz - un monstru-uriaș cu un singur ochi, fiul unei zâne și al unui cioban (conform epicului "Cartea bunicului meu Korkut"/Azerb, Kitab-i dedem KorkutG) Cel mai popular dintre toți giganții este bib -lei's Go liat Triburi întregi de giganți sunt menționate în multe mitologii Potrivit legendei, Marea Britanie era condusă de un trib de giganți al cărui conducător era Hawthorne Dar când Brutus - fiul legendarului erou grec Eneas - s-a stabilit în aceste locuri, i-a învins pe uriași și a devenit strămoșul britanicilor Filosofii greci antici povestesc despre insula scufundată Atlantida, care a fost locuită de atlanți - o națiune de giganți care a atins un nivel de dezvoltare semnificativ mai ridicat decât civilizația de astăzi Înțelepții indieni menționează continentul Lemuria // Mu, ale cărui țărmuri au fost spălate de Oceanul Indian, iar locuitorii săi Lemurii, care i-au precedat pe atlanți, au ajuns la - m înălțime Aceste mituri sunt de interes până în prezent pentru ezoterişti, dar includ şi un popor intermediar - lemuro-atlanţii Tabletele de lut sumeriene spun că bărbații Anunnaki aveau - m înălțime, iar femeile lor - , m și au trăit de ani pământeni Ca giganți cu aspect de luhora-semi-animale, konto poate fi unul sau mai multe capete și un ochi fiecare sau cu mai mult de doi ochi, adyghei descriu membrii tribului mitic Inizhi (inyzhi) Asemănători lor sunt rakiyas cu zece capete din epicul indian "Ramayana", rivali ai zeilor, dar ca principală clasă de demoni, ei sunt cei mai periculoși pentru oameni În mitologia indiană, alte triburi de uriași au luptat cu zeii , cum ar fi dakini - fiii lui Diti și Kasyapa, deoarece aveau o înfățișare demonică, și, de asemenea, un alt fel de titani O trupă socială separată a fost formată de titanii indieni asuras În mitologia greacă, se povestesc diferite grupuri de giganți : titani - prima generatie de zei si giganti - monstri uriasi parosi cu serpi pentru picioare - toti copii ai Gaiei si ai lui Uranus Copiii lor sunt cei trei Hekatoncheire - uriasi uriasi ca stancile cu cincizeci de capete fiecare Ciclopii cu un singur ochi - aspri și sunt cunoscuți fierari necalificați, dar pricepuți și ciclopii-canibali pe jumătate sălbatici, fii ai lui Poseidon, pentru că nu se temeau de zei, iar Ulise și oamenii lui abia au scăpat de ei Miticii Laestrygons din "Odiseea" lui Homer sunt un trib de uriași însetați de sânge, pentru că au distrus unsprezece corăbii ale lui Ulise Potrivit surselor scandinave, în timpul incursiilor lor în nordul Rusiei, varangienii se întâlneau uneori cu bărbați și alteori cu grupuri feminine de triburi gigantice Cronicarul danez Saxon Grammaticus ( - ) a consemnat relatări despre vikingi care navighează pe Marea Albă, în care au descris întâlnirea lor cu uriași care trăiau în peșteri În mitologia germanică, pe lângă Æsir, descendenți ai lui Odin și conduși de el, mai există și Turșii (Jotuns și Etunis), cunoscuți mai târziu sub numele de troli, care trăiau într-un loc rece și de piatră Este o țară undeva departe la nord-est, iar în folclor, uriașii păduri păroși și însetați de sânge fenke fug nebun, magie înghețată și ostili oamenilor Potrivit legendelor celtice, blocurile de piatră din Stonehenge au fost aduse din Irlanda în Marea Britanie de către giganți din Africa, care au fost primii locuitori ai planetei noastre, iar la acea vreme Marea Britanie era condusă de un alt trib uriaș În mitologia ugrienilor din Ob, există două tipuri de giganți: menk-ul care mănâncă oameni, care au capacitatea de a se transforma în diverse animale, precum și binevoitorii giganți de munte antropomorfi râs și mishum Asemănători lor sunt Mari Onars și Nars, considerați primii locuitori ai pământului De asemenea, eschimosii din Groenlanda credeau în giganți - inugpaiții lor trăiesc în ținuturile de dincolo de mare, unde trăiesc și oameni cu un singur ochi, iar Torniții imaginari - de două ori mai înalți decât oamenii normali, trăiesc în interiorul insulei sau coexistă cu oamenii, dar intrările în case sunt acoperite cu vegetație și de aceea nu se văd; duc vieți omenești obișnuite, dar vânează în mare doar pe vreme întunecată și ceață, fără barcă, mergând drept pe apă Un trib uriaș în mitologia chineză este Kuafu În unele regiuni centrale ale Chinei, și astăzi, se povestește o legendă despre contactul cu giganții, precum și în Indonezia, pe insulele Pasca, Pompei etc Legendele și legendele despre întâlnirile cu uriași sunt spuse de diferite popoare din Siberia, deoarece pe lângă statura lor uriașă, aceștia sunt și bărbosi, motiv pentru care au fost numiți oameni cu barbă; locuiau în locuințe în formă de cupolă, luminate cu un fel de piatră de lup, în care oamenii obișnuiți nu aveau voie Chiar și în secolul al XIX-lea, martorii oculari au povestit despre o întâlnire cu uriașii din insulele din Oceanul Arctic; chukchii chiar au făcut comerț cu ei Multe triburi de nativi americani din America de Nord spun legende despre niște uriași cu păr roșu cu care tribul lor a luptat Aborigenii australieni au păstrat legende despre oameni uriași care și-au locuit cândva pământurile După circumnavigarea lui Magellan, timp de două secole au existat legende despre întâlnirile echipajului său și a navigatorilor care l-au urmat cu un trib uriaș care trăia pe coasta Patagoniei Există, de asemenea, numeroase mituri și legende despre uriași în Africa În legendele biblice din Vechiul Testament sunt prezente și diferite triburi de uriași - Refails, Elims, Enakims, Zuzims, Zalzulils După ei, refaiții, bărbați de statură uriașă - înălțime de nouă coți și lățime de patru coți - au fost primii locuitori ai Canaanului; din familia Enakiles a luat naștere Goliat etc Iar în apocrifa "Cartea lui Enoh" se vorbește despre un trib de djinni monstruoși care s-au născut din femei pământești care au intrat în relații de căsătorie cu îngerii căzuți De fapt, informații similare se notează și în Vechiul Testament, dar acolo oamenii lui Dumnezeu se căsătoresc cu fii femei pământești /Geneza : , / În mitologia creștină se povestește și uriașii, dar aici se respinge categoric originea lor divină Sunt prezentați drept păgâni, sălbatici și canibali cu capete de câine, adică sunt cu cap de câine Există și povești cu uriași în mitologia musulmană, conform Conto aceștia sunt oamenii din triburile Yajuj și Lajuj, conto asa de sunt "foarte înalte și late" iar urechile le pot acoperi întregul corp Potrivit legendelor slave, giganții au fost și primii oameni de pe pământ Slavii occidentali i-au identificat cu diavolul, iar pentru ruso-naziștii erau voloți (uriașii), al căror progenitor era zeul Veles Au format relieful pământului, au conturat cursul râurilor, au așezat plantele, au plantat copaci etc În ideile slavilor, uriașii erau, de asemenea, uriași ca statură și posedau puteri titane - puteau lua în pumn un plugar cu un plug înhamat; au blocat râurile cu mustața /rusi/; pădurile pentru ei erau ca iarba - puteau să scoată un copac din pământ și să-și transmită lucruri unul altuia peste un râu sau de la o shianina la alta /decorând/; putea arunca cu pietre de mărimea unei pietre de moară /Poli/; au coborât norii din cer și i-au aruncat pe câmp, au mâncat carne de cal și lapte (o analogie clară cu hunii sau cu turcii) /Kashubi/ În basme, unii dintre ei devin însoțitori ai eroilor În mitologia slavă se vorbește rar despre femeile uriașe, dar printre polonezi exista credința că trei fecioare uriașe susțineau Pământul Giganții sunt menționați și în vechiul monument scris din Rusia "Slovo za polka na Igor" (Slovo o polku Igorevu) pădurile și munții din Rusia, posedau magie neagră și capacitatea de a se transforma în stânci și dragoni Dar după ce au degenerat complet - au asemănat oameni cu trăsături ale unui monstru subteran, s-au transformat în canibali răi, dar cu timpul au fost uciși La început, giganții slavi nu sunt răi, dar a existat și unul precum rusul Liho, care a creat diverse necazuri oamenilor și a fost aproape imposibil ca cineva să aibă de-a face cu el; se credea că se transformă chiar într-un spirit și, ca o rabie, intră Giganții din mitologia rusă au evoluat în marii eroi epici (cum ar fi Svyatogor, Dobrynya Nikitich, Ilya Muromets) și în zhidovina, un tip de uriaș spus în basme În mitologia bulgară, giganții sunt asociați cu perioada de dinaintea creării finale a lumii și a oamenilor Potrivit unui moment, primii oameni au fost uriași care au răsărit ca ciupercile de pe pământ Legendele populare susțin că în procesul de creare a oamenilor, Dumnezeu a creat mai întâi uriași, care erau atât de mari și înalți încât ajungeau la cer cu mâinile Dar când s-au aplecat să ia ceva de la pământ, li s-au rupt picioarele, nu s-au putut ridica și au rămas așa pentru totdeauna Erau foarte stângaci, se împiedicau deseori, pentru că atunci când mergeau, nu vedeau obstacolele în calea lor Uneori cădeau și apoi aveau dificultăți să se ridice și chiar se loveau în cap și mureau Cel mai adesea se poticneau în tufișuri și mai ales în mure, din cauza cărora aduceau o jertfă de sânge, motiv pentru care erau numiți și JAP Mure Nu au fost date nici pentru reproducere Întrucât le-a fost imposibil să se adapteze la condițiile de viață de pe Pământ, Dumnezeu a creat pitici cu înălțimea anvergurii unui om, un cot de barbă (conform legendelor etiologice, este invers) Dar nici nu erau potrivite pentru viața pe Pământ, după care Dumnezeu a creat oamenii de astăzi Noțiunea de giganți nu este aceeași printre bulgari În unele cazuri, au trei metri înălțime cu un ochi pe frunte, mari cât un ou, semn care se corelează cu vârcolacul, păgânii, ciclopul grec Potrivit altora, sunt atât de înalți încât se pot apleca și pot bea apă din fântâni adânci Călătorul arab Abu Hamid al-Gharnati susține că, atunci când a vizitat Volga Bulgaria în - , a văzut o ființă înaltă de peste șapte coți, care se numea Dakki și era din familia Adity Domnitorul bulgar i-a făcut o haină de poștă, care a fost transportată cu mașina, iar casca lui era ca un ceaun Potrivit altora, au trei capete ca un dragon sau cu un singur picior ca un diavol De asemenea, au comparat uriașul cu un gin, care este fixat în numele jidovina chovyok Există o voce puternică care se aude de la un vârf de munte la altul Nu se teme și se luptă cu dragonii de foc Are o putere atât de mare încât poate ridica întreg kana-ri În același timp, uriașii sunt atât de proști, încât atunci când dragonii își aruncă săgețile de foc, se lovesc în cap cu o piatră mare și spun: "Ce vei face cu mine? - capul meu de piatră" Potrivit legendelor, ei trăiau în peșteri, iar unii se ospătau cu carne umană Tradiția populară spune că au fost odată mulți uriași Astăzi se găsesc doar în basme, cântece epice și sporadic în legende Ei au mai numit uriașii prin etnonimele eleni, evrei (evrei), uriași și latini O situație similară se observă și în rândul altor slavi: pentru cașubi (precum și pentru germani) hukii și cruciații erau uriași, pentru ruși ca khazarii, pentru ucraineni - suedezi, pentru slovaci - turcii și tătarii , etc Acest lucru este legat de o tradiție arhaică în care triburile sau popoarele inamice erau asemănate cu uriași Pe de o parte, fenomenul arată că dușmanii erau asemănați cu uriașii, iar pe de altă parte, uriașii erau percepuți ca niște monștri legați de forțele rele și impure Numele lor de păgâni este asociat cu aceasta Moștenitorii uriașilor printre bulgari și sârbi sunt eroii epici, cel mai strălucitor din cont este Krali Marko Unele personaje din poveștile fantastice bulgare sunt, de asemenea, giganți Aceste creaturi fabuloase sunt, de asemenea, caracterizate cu statura lor enormă și forța fizică extraordinară, posedă diverse abilități supranaturale - se aude departe, altul bea apa unei mări, altul mănâncă nouă pâini sau smulge copaci mari etc Se înfrățesc și îl ajută pe personajul principal din povestea respectivă Dar de obicei sunt proști, așa că ceilalți eroi umani, pentru că sunt mai slabi fizic, dar mai deștepți, îi înving cu ușurință prin viclenie Giganții reali sunt menționați și în sursele scrise antice și medievale Herodot povestește cum, în timpul campaniilor militare, spartanii au dus la război scheletul lui Oreste, care avea o înălțime de , m Istoricul roman Josephus Flavius transmite amintirile oamenilor care au văzut uriași vii, deoarece aveau fețe neobișnuite și erau foarte zgomotoși În templele tibetane se păstrează manuscrise, în care se spune că călugării au descoperit cândva trupurile bărbaților și femeilor cu înălțimea între și m Autorul necunoscut al cărții "Istorie și personalitate" spune că în comitatul englez Cumberland un schelet de - metru războinic în armură militară și lângă el o sabie și un secure corespunzătoare înălțimii sale Multe schelete de metri în secolul al XX-lea au fost găsite în Munții Caucaz, dar se presupune că ar avea o vechime de zeci sau chiar sute de mii de ani Arheologii din întreaga lume găsesc din ce în ce mai mult urme de giganți: este cunoscută povestea arheologului amator Ralph Gilden, care pe insula Santa Catalina din Oceanul Pacific (la aproximativ km de Los Angeles) a descoperit peste de schelete umane, ca fiind cel mai mare avea aproape m și cm lungime, iar mulți dintre ei aveau șase degete și aveau două rânduri de dinți Rămășițele de schelete ale bărbaților cu înălțimea de peste , m, care aveau două rânduri de dinți, au fost descoperite de antropologul și paleontologul Larsson Kohl în în jurul lacului Elaitsi din Africa Centrală Un schelet de trei metri a fost descoperit în Georgia în ; în , în Egipt a fost descoperită o mumie de trei metri a unei femei, iar oasele unui băiețel de șapte ani, care avea aproximativ , metri înălțime, sunt păstrate în muzeul din Cairo În urmă cu câțiva ani, în țara noastră, în regiunea Burgas, au fost descoperite schelete de giganți cu o înălțime de peste doi metri Pe meleagurile multor așezări din Bulgaria există movile numite Zhitoe grob, movile Zhitovsky, cimitire Jitov etc , dar nu sunt asociate cu evreii, ci cu amintirile uriașilor Numeroase părți ale scheletelor uriașe (mai ales cranii, dinți, alte oase, unele dintre ele vechi de milioane de ani) au fost găsite în întreaga lume Dimensiunea unora dintre ele sugerează că înălțimea bărbatului era de aproximativ șase metri Izvestia sunt urme de cocoașe de până la cm, neobișnuite pentru bărbații de astăzi din Siria, Tanzania, deșertul Nevada, Australia și în alte părți Acestea și alte fapte similare mărturisesc credibilitatea legendelor, potrivit cărora oamenii trăiau cu mii de ani în urmă cu mare înălțimea caninului Aceste artefacte pun oamenilor de știință întrebarea dacă aceștia sunt indivizi separați sau reprezentanți ai unei rase umane anterioare Deși doar la nivel ipotetic, unii cercetători sugerează că într-adevăr ar fi existat oameni giganți sau creaturi raeum asemănătoare oamenilor odată pe pământ, dar au dispărut atât cu oamenii moderni, cât și cu dinozaurii giganți Acest lucru se presupune că a fost înainte de potopul global Un argument în favoarea acestei presupuneri este afirmația oamenilor de știință că în timpul dinozaurilor, i e înainte de inundație, aerul era cu % mai saturat cu oxigen (după alții, era cu %), ceea ce este considerat una dintre condițiile prealabile pentru creșterea uriașă a oamenilor și vii dintre noi din acea epocă Aparent, nu este exclus ca în viitorul previzibil să se dovedească că miturile despre giganți se bazează pe fapte reale Eleni, evreu, om evreu, fac, scălător, latini, rusals, rusaris, tsotsoman [comparați: oameni sălbatici, pogandi, pesoglavtsi, tsogla-vtsi, monstru] Numele este derivat din adjectivul mare ( ; Enciclopedia mitologiei: ; Iliev A T , legende bulgare pentru giganți, reevaluează pe Elin, evreii și latinii, iar SbNU, Prinț - , S , - : - ; Cartea bunicului meu Korkuta Oguz epopee eroică Traducere de academicianul V V Bartold Sankt Petersburg: : ; Marinov D , Narodna vyara și obiceiurile populare religioase, S , ; ; Miturile popoarelor lumii, vol , M , : ; Mihailov N , giganții Pământului: ; Naigart, J , Indian Mithology, S , : ; antichități slave Dicţionar etnolingvistic, M , vol , : - ; Caz ciudat # : Giants Civilizația pierdută: ; Misterul uriașilor cu șase degete de pe insula Catalina CFB D AEA A MAREA ZEITĂ MAMA Zeiță principală în mitologia tracă, dar și caracteristică slavilor Acest personaj este o zeitate majoră în toate mitologiile antice din timpul matriarhatului, când s-a format cultul zeiței pământului Statuete din piatră, os sau lut cu imaginea ei se găsesc în săpăturile arheologice din întreaga lume Succesorii ei sunt Yitzar, I na na sau Asterta în mitologiile Asiei Mici, Isis - în egipteană, Brigit - în scandinavă, greacă Demeter și Roman Ceres, ale căror nume înseamnă "mamă pământ", turcesc Umai sau Yer-sub "pământ-apă" ' (Aduk yer-sub), indianul Ceiba /Mayte/, Atlatonin /Aztec/ sau Pachamama /Andes/ etc Analogul lor este slavul Baba Zlata, cel mai adesea numit Mat-Siiraya Zemlya Un atribut major al Marii Zeițe Mamă este șarpele, mai ales în mitologia sumeriană Peste tot ea simbolizează femininul Mai târziu și-a asumat chipul Maicii Domnului De fapt, o legendă despre mama lui Dumnezeu și despre copil a existat încă din Babilonul Antic, unde se găsesc și imagini ale zeiței cu un copil în brațe Asemenea se găsesc și în India, unde zeița este cunoscută sub numele de Indrani, iar pentru chinezi este Shingmu "mama sfântă", al cărei cap era înconjurat de razele gloriei Imaginea zeiței-mamă egiptene cu pruncul divin ( Gor) pe stâlpii ei se presupune a fi prototipul Fecioarei Maria creștină Printre traci, Marea Zeiță Mamă are mai multe nume - Bendida, Zerinthia, Cotito Amintirea ei printre bulgarii de astăzi se păstrează doar în termenul bena, un dublet al ritualului de nuntă chip lada După toate probabilitățile, este o versiune prescurtată a teonimului Bendida Acest lucru dă motive unora să presupună că Lada este Marea Zeiță Mamă slavă, o versiune pop a lui Baba Zlata Poate că printre bulgari, de ceva vreme cele trei zeițe au funcționat simultan Este posibil ca numele personale Bena, Beno și derivatele lor (Benka, Benina, Benya; Benko, Bencho, Benyo, Bendyo etc ) să fie reflexe ale numelui zeiței-mamă tracică Bendida Mitologia Sh Ealgar Dicţionar enciclopedic, S , : ; Zaimov J , Cartea de nume bulgară, S , : ; Kovachev N , Dicționar etimologic frecvent al numelor de persoane, S , : - ; Miturile păcii naționale, M : : ; Thracian Antiquity Short Encyclopedia, S , : - VETROGONKA {vetrogonka /folk /) Unul dintre eufemismele pentru auto-diva Mitodenominantul este compus în compoziție Este format din vyatper și gonya + suf -ka În ea se reflectă, crede-ne, că auto-diviștii "alungă vânturile" Yaa Sh mitologia bulgară Dicționar enciclopedic, S , : KEST (kestrel /Str , SamU, veteruiika /ZB/, vitiruiika / PlovdU); VETRUFPICHINA (vepgrufiichina fKocrJ, vetroshchina / Prilep/, vetroshtinye pl h /Adj/) > VIHAR, VIHRUSHKA; VÂNT Numele sunt derivate din вят-эр, deoarece Petrushka este un diminutiv-ga-lev, iar ветруфшчина este un augmentativ cu o conotație negativă SEARA /general/ > ZILNIC w Numele este format din cuvântul seară + suf -nitsa, ca Dennitsa din den +nitsa WELTZER* (vrăjitor /TetU); Vrăjitorie (vrăjitorie /dialU); Vrajitoarea (ѳe-schik /Bansko/); VESHTEGYURNIK (veshtegyurnik - peyor ) și VE IIISII A (vrăjitoare /Belosl ; Varn ; Vrach ; Turn ; Gabr ; G Oryakh ; Dogwood; TrU, vrăjitoare /Izvor, Burg /, vrăjitoare /RazlU); WITCH (vrăjitoare /Goden ; Soph ; Doganhis ; Nik ; PanagU, vrăjitoare /Raduil, Icht ; PanagU, vrăjitoare /Doganhis /, vrăjitoare /BrezU); VrăJITĂ (vrăjitoare -nitsa /dial /); VESHEGARKA (veshegarka peyor /GodschU); WITCH-RITSA (veitsugrytsa peyor /Vrach /) Personaje din mitologia inferioară, konto ocupă un loc intermediar între spirite și oameni, între real și ireal, între această lume și cealaltă, konto posedă cunoștințe neobișnuite, de obicei transmise de forțe supranaturale, prin konto dobândesc oportunități supranaturale de a influența natura, sănătatea, viața și soarta altor oameni Toți oamenii, deoarece posedă niște abilități supranaturale de a influența viața sau sănătatea oamenilor și animalelor și a fenomenelor atmosferice - vrăjitoare, vrăjitori, vrăjitori, făcători de minuni etc , după unii, sunt identici, iar după alții - se disting Acest lucru se datorează probabil pentru că fiecare dintre ei are de obicei mai mult de o abilitate extraordinară, dar principala lor activitate este să facă magie Pe de altă parte, li se suprapun imagini mitice cu diferite funcții, diferite motive fantastice și noțiuni de minuni Influența culturală străină, evoluția personajelor prin transformările istorice ale comunității, regândirea numelor și imaginilor sunt și ele importante în acest caz Deci de ex termenul civaș vupar "vampir" > Mari vuver ilpi uvur ia sensul "vrăjitoare", iar în ciuvaș combinațiile de cuvinte oynăp karchdkyo și vuparly karchdk "vrăjitoare bătrână" sunt formate din eynâp "vampir" Situația este similară și în kazah, unde de la ubsr "vampir" se formează și убыр карчык "vrăjitoare", iar spiritele rele tuvane albys Și albys (albysy) sunt în esență vrăjitoare, dar se transformă ușor în om și invers, buza lor superioară este un iepure, cea inferioară este tăiată , iar nasul este ca o mică tonă pentru ei În Insulele Paștelui, existau legende despre Unari, care erau vrăjitoare de mărimea uriașilor, iar statuile uriașe misterioase care înfățișează capete de oameni erau opera lor și, probabil, cu trăsăturile feței Acestea și multe alte exemple similare arată că vrăjitoarele erau privite ca întruchiparea spiritelor rele, de exemplu aparțin categoriei demonilor, nu oamenilor, sau cel puțin nu oamenilor obișnuiți Toți sunt descriși ca bătrâni și bătrâni urâți Femeile se pot deplasa călărind o mătură sau doar un fel de stâlp Se credea că se pot transforma în zâne sau în vreun animal Cunoștințele extraordinare și abilitățile magice atribuite vrăjitoarelor erau deținute și de unele zeități din mitologii În mitologia vedica indiană, de exemplu, zeul suprem Indra a domnit asupra vrăjitoriei și a transmis-o oamenilor Egipteanca Isis a fost definită drept "mare cu vrăjitoria ei", precum și zeița Fu-ajnach în mitologia celtică Un mare magician este zeul scandinav Odin, care a stăpânit toate formele de magie În "Avesta" se povestește despre vrăjitorul rău Ahtiya (Ahtya) Mercurul roman a fost și un bun cunoscător în domeniul magiei și al astrologiei Vechii celți credeau într-un fel de vrăjitoare din lumea interlopă care poseda puteri supranaturale, cum ar fi vrăjitoarea Lehi din epopeea kareliană "Kalevala" În folclorul și legendele diferitelor popoare, există și vrăjitori puternici precum Kaiichi Nemuritorul și Baba Yaga, Marilyn, Fata Morgana, Halda și Bertha Omul de Fier, Vrăjitorul din Oz și multe altele, majoritatea relatărilor sunt fără nume, iar vrăjitoria, vrăjitoria, vrăjitoria și divinația sunt împletite Dar legătura cu zeitățile este nu rupte În Grecia antică, se credea, că vrăjitoarele sunt protejate de zeița Circe, iar la Roma de Circa etc Aproape peste tot în Europa, vrăjitoarea a căpătat imaginea neplăcută a unei bătrâne înțepenite, cu părul gri, un nas lung, buze subțiri și o barbă proeminentă Poartă o pălărie ascuțită sau o eșarfă și haine negre, zboară, călărește o mătură sau un stâlp și își amestecă poțiunile într-o oală De fapt, unele tinere erau considerate și vrăjitoare, sau mai bine zis, se credea că bătrânele urâte se pot transforma în femei fermecătoare Stăpânesc metamorfoza om-animal, au capacitatea de a deveni invizibili, provoacă epidemii, secetă, inundații, infertilitate la plante și animale domestice, știu să prezică viitorul, au o rețetă pentru o otravă puternică etc În unele culturi, alături de cele rele, există și vrăjitoare bune, pentru că vindecă boli grave, pot opri venirea unui râu, pot controla nivelul acestuia, ajută o navă care se scufundă, previne o furtună etc Se războiesc unul împotriva celuilalt Vrăjitoare bune sunt benan-danti italo-ayaici (în oblat Friuli), taltos maghiari, kgstpi sloveni, Jangromant Dubrovnik (nagromant), viedigonia muntenegreană, zduhai sârbesc, viscani din Poliče și moguts din Croația de Nord , pentru întrucât se credea că misiunea lor era de a stoarce comunitatea satului și recolta ei de la vrăjitoarele străine Se credea că acest lucru se întâmplă de patru ori pe an în timpul posturilor când intrau în transă sau când adorm Apoi sufletele lor își părăsesc trupurile pentru câteva ore și merg la duel cu vrăjitoare străine În luptă, fiecare se străduiește să câștige, pentru că atunci recolta și prosperitatea vor fi păstrate în satul ei, iar câștigătorul va domni peste anul bisect învins, acțiune atribuită și lamei sau dragonului Se presupune că credința că sufletul vrăjitoarelor poate părăsi trupul a fost urmată de șamani, care i-au însoțit cândva pe huni, avari, protobulgari, cumani, dintre care unii s-au stabilit în Balcani Răspândit în Europa de Vest a fost mitul potrivit căruia de mai multe ori pe an țineau adunări de noapte, ospătandu-se, bucurându-se și desfrânându-se cu forțele malefice, în special la sărbători calendaristice majore, printre Noaptea Walpurgis din Konto este o necesitate Oamenii cred și astăzi că există oameni reali care posedă abilități specifice și le aplică în viața de zi cu zi Potrivit manuscriselor medicale egiptene, vindecătorii erau și magicieni, deoarece credeau că tratamentul bolnavilor ar trebui să fie însoțit de o incantație magică specifică și alte vrăji În același timp, chiar și în rândul hitiților, magia neagră era interzisă, iar magia albă era practicată în mod liber și era asociată în principal cu ritualurile de purificare și expulzarea răului O atitudine negativă față de ei se exprimă și în "Avesta", unde vrăjitoarele sunt chiar echivalate cu demoni, deoarece acestea insuflau frică și antipatie oamenilor În Vechiul Testament, oamenilor obișnuiți li se interzice direct să comunice cu vrăjitoare: Nu tratați cercetătorii duhurilor rele, nici vrăjitorilor; nu-i căutați, ca nu cumva să fiți pângăriți de ei /Levitic, : /, căci se credea că și-au dobândit cunoștințele de la puterile rele, și nu de la zei Această atitudine față de vrăjitori trecut și în creștinism În Faptele Sfinților evanghelice, apostolul povestește despre Simon din Samaria (Simon magul, Simon magul) - un contemporan al apostolilor, care a fost un atât de mare făcător de minuni încât nimeni nu s-a îndoit de minunile sale ( a făcut statui ambulante, a levitat, a transformat o piatră în pâine, a ieșit nevătămat dintr-un foc, a vorbit cu câinele său, a înviat a treia zi după ce împăratul roman Nero i-a tăiat capul ) Dar în timp ce păgânii l-au luat ca mesager al zeilor antici, susțineau creștinii, că el este posedat de demoni care îl ajută să facă aceste lucruri După instaurarea creștinismului, persecuția vrăjitoarelor s-a intensificat și a atins punctul culminant în secolul - Vrăjitoarele au fost acuzate că au o relație spirituală și carnală cu diavolul, care le-a împărtășit cunoștințele sale rele Este binecunoscută isteria medievală în care au căzut înalții reprezentanți ai catolicismului, numită "vânătoare de vrăjitoare", când în Europa și parțial în SUA, sute de mii de mireni au fost arși pe rug, acuzați de vrăjitorie Din "confesiunile lor" ", descris în repetate rânduri, este clar ce au înțeles catolicii prin denumirea de vrăjitoare Au fost clasificați în trei grupe: "negri", ceea ce puteau face doar rău; "gri", pentru că au făcut și bine și rău, și "alb", pentru că au ajutat oamenii Au prevalat "cenușii" Majoritatea vrăjitoarelor erau femei Cea mai cunoscută persoană dintre cei acuzați de vrăjitorie în Evul Mediu a fost eroina franceză Ioana d'Arc Iar creștinismul ortodox nu a acceptat vrăjitoare și le-a excomunicat din sânul său, dar niciodată recurs la În Evul Mediu, Biserica Catolică includea ca vrăjitoare pe alchimiști, despre care se credea că făceau un pact cu diavolul, ca și Faust, eroul legendei descrise de Goethe Printre slavii estici și occidentali (vrăjitoare rusă, vrăjitoare și koldun, veștun), predomină și vrăjitoarea feminină Potrivit credinței populare, aceștia sunt hibrizi între un demon și o femeie În afară de contactul cu forțele malefice, se credea că unii și-au dobândit abilitățile supranaturale la naștere ca moștenire de la mamă, dacă aceasta era vrăjitoare Ca aspect, se deosebesc de oameni prin faptul ca au coada (caracteristica si strigoilor romanesti) sau coarne, aripi, doua randuri de dinti etc Asemenea curvei bulgare, fură fertilitatea câmpurilor și turmelor străine Vrăjitorii mitici sunt bine cunoscuți și de bulgari În imaginația lor, vrăjitoarea este, de obicei, și o bătrână rea, urâtă și înfricoșătoare care poate lua forma unei umbre de foc sau se poate rostogoli ca un ghem de lână atunci când vrea, devenind invizibilă Vrăjitorul este un bătrân decrepit, care uneori este orb sau șchiop Unele dintre ele au înălțimea unui pitic Noaptea, vrăjitoarea zboară, călărind o mătură sau traversând țara Vrăjitoarele înțeleg limbajul păsărilor și al animalelor Se pot reîncarna în animale, dar aplică și metamorfoza om-animal oamenilor obișnuiți Își folosesc abilitățile pentru a provoca diverse rele oamenilor - vrăjește-i transformându-i în animale, în lemn sau împietrindu-i, transformă tinerii în bătrâni, pot transforma orice obiect în orice doresc, provoacă sau opri furtunile etc De asemenea, pot face lucruri bune, inclusiv vindecarea În unele cazuri, sunt corecți - îi testează pe cei care vin la ei și îi ajută pe cei buni și îi pedepsesc pe cei răi Sufletul unei vrăjitoare decedate se reîncarnează într-un vârtej Ei locuiesc singuri la marginea așezării, lângă un râu sau într-o pădure, unde unele vrăjitoare cresc tot felul de șerpi și șopârle, iar unele dintre vechile vrăjitoare au palate Astfel descrise, aceste personaje sunt mai tipice basmelor Dar numele lor proprii nu sunt menționate Cel mai probabil, numele personal al vrăjitoarei populare bulgare este și Baba Yaga, ca în poveștile altor slavi Eroi precum Kaiichey Nemuritorul nu se găsesc în mitologia bulgară si folclor De obicei, vrăjitoarele din basmele bulgare sunt numite bunica și bunic sau un bătrân și o bătrână Oamenii credeau că există și în viața reală printre oameni O vrăjitoare poate prezice viitorul, poate citi mințile oamenilor și chiar își poate schimba soarta cu vrăji Puterea ei se extinde și asupra elementelor naturale - ea deține cunoștințele de a provoca un vânt puternic, secetă sau inundație, o eclipsă de soare sau de lună, să coboare luna sau steaua unei persoane, după care acesta moare De asemenea, bulgarii credeau că vrăjitoarele își dobândeau abilitățile supranaturale de la spiritele rele, iar după creștinizare - de la diavol, căruia și-au vândut sufletele Ei obțin cunoștințe despre proprietățile diferitelor ierburi de la un șarpe sau o nimfă Potrivit unei alte versiuni, vrăjitoarele au fost încarnate sau posedate de un spirit rău Aceasta explică de ce se referă la ființe demonice Potrivit credințelor populare, o vrăjitoare nu poate deveni decât o femeie de peste de ani, care s-a născut cu o cicatrice sau a fost născută moartă și apoi a reînviat sau care s-a angajat în activități imorale - desfrânare, proxenetism etc Semnele prin care se deosebește de femeile obișnuite sunt petele albastru închis de pe buzele și corpul ei Pentru a-și obține puterile extraordinare, o femeie trebuie, în Joia Mare, înainte de răsărit, să ia primul ou depus de o găină neagră - chiar purtând-o sub braț sau în sân până când eclozează Puiul, numit trișor, trebuie să fie și el negru, pentru că dacă este de altă culoare, nu își poate îndeplini funcțiile Apoi, în secret, se dezbrăcă, măcelează puiul pe o vatră părăsită și își unge sângele peste articulații Își pune o cămașă nouă și o poartă de zile Apoi se scalda noaptea in apa sub o moara cu elice din stanga si se toarna cu un decoct de ierburi native, preparate intr-o oala noua pe vatra parasita, peste un foc de ciulin alb Așa că ea îl cheamă pe diavol, începe să-l vadă și să comunice cu el, timp în care el îi transmite cunoștințele sale Cu ierburi, metale, aripi de liliac sau alte organe de animale, formule verbale speciale și incantații, ea face diverse magie, prin konto poate provoca tot felul de necazuri oamenilor: transformându-i în animale, trimițându-le boli și moarte, distrugându-le animalele și culturi agricole, le fac complet pustii, despart familii, se despart de iubiți etc Una dintre bolile provocate de Conto este vrăjitoria "un fel de tortură dureroasă a limbii (mai târziu se crede că este cauzată de spiritele rele)" Una dintre cele mai groaznice vrăji este pentru boală și moarte (intoxicație) Se face cu mercur "fermecat", pus în apa pentru a fi băut de cel căruia îi este destinat Din această cauză, oamenii identifică vrăjitoarele cu vrăjitorii Acest lucru este fixat și în textul unui cântec popular: mama ta vrăjitoarea Mama ta vrăjitoarea, mama ta vrăjitoarea, mama ta biliardul, Care știe multe vrăji; Oricare ar fi ele, Ea a vrăjit pe tineri și pe bătrâni Vrăjitoarele se diferențiază în funcție de mijloacele pe care le folosesc sau de activitatea lor principală: vrăjitorii - fac magie neagră pentru boală, moarte, despărțire etc sau magie albă pentru fericirea familiei, prosperitate și bogăție, dar acestea sunt cazuri rare; trișează - pentru că iau fertilitatea culturilor străine, laptele turmelor, recolta de miere în stupi și le redirecționează către al lor; biliard - konto face amulete cu ierburi, vrăjitori și fermecători - konto vrăjește oamenii pentru a-i înșela etc Vrăjitoarele pot vindeca boli grave De aceea, bulgarii confundă uneori conceptele de vrăjitor și vrăjitor cu vrăjitor și vrăjitor, vrăjitor și vrăjitor Linia dintre personajele vrăjitoare și vârcolac este, de asemenea, neclară; în conștiința populară a bulgarului se contopesc în mare măsură Cu toate acestea, vrăjitoarele sunt încărcate cu o mai mare conotație negativă Datorită cunoștințelor și aptitudinilor lor specifice, prin konto dobândesc abilități supraomenești, vrăjitoarele sunt și ele apropiate de șamani, dar spre deosebire de ei, ele fac în mare parte rău oamenilor Tendința lor de a interveni și de a influența toate sferele existenței și vieții umane, de a afecta fenomenele naturale le-a dat un aspect misterios, provocând respect și frică Credința în vrăjitoare și vrăjitoare a dispărut aproape complet, dar nu și în obiectul activității lor principale - magneții basme, biliard, brddnitsa, rozhdbenitsa, veda , vrăjitor, vrăjitoare, vrăjitoare, vrăjitoare, fermecător, fermecător, vrăjitoare, vrăjitoare, chimeritsa, chenkaritsa w Numele sunt derivate din substantivul "cunoscător" ( ; Klanichay G , Svestsi, gizmos, vampiri, S , ; Kprostovtsev M , Religion in Ancient Egypt, S , : - ; Marinov D , Narodna vyara și obiceiurile populare religioase, S , : - ; Miturile popoarelor lumii, vol , M , : ; Novichkova T A, Dicţionar demonologic rus, Sankt Petersburg, : - ; etc Nikodim Svetogorets, Tu vezi magia, S , ; Robbins R X , Encyclopedia of Witchcraft and Demonology, M , : - ; Antichități slave, vol , M , : - ; Tokarev S , Religia în istoria poporului, S , : și alții; Fraser D D , Golden Branch, M , : - ; Figier L , Istoria miracolelor și magiei Carte I: Demon și vrăjitoare, Rostov-pe-Don, WITCHER' (vrăjitor /ZB, Gyum ; vrăjitor și vrăjitor /Plev /) > VAMPIR Термины este derivat din adjectivul obiect + suf -er sau -ar (-yar) Motivația este legată de credința că Valshirs, ca și alte spirite, sunt posedați de secrete necunoscute oamenilor vii Vrăjitoare (vrăjitoare /Pavag /) O molie mare, ale cărei aripi sunt galben-negru sau negre cu picături roșii, despre care se crede că este sufletul unei curve sau ipostaza unui spirit rău capul unui mort Термины este derivat din vrăjitoare + suf -itsa [cf : vrăjitoare ) VE CIK (medic vrăjitor /Bansko/) > VAMPIR w Термины este derivat din adjectivul vescht + -ik Motivația reflectă credința că vampirii sunt lucruri, adică știind să-i distrugă pe Valpiirs VIDYAFKA (vidyafka /Mont /) ► AUTODEFINIT VILA (vila /Chirl ; Gramatikovo, M Turn ; Str /, plural - vile) > AUTODECOLLAT w Теримины este înregistrat în expresia bulgară veche trei vile lrorovitszh, dar cu semantică diferită În slovenă se păstrează un sens arhaic "vrăjitoare", iar vila /st Chech/ și wifa /st Polish/ înseamnă "persoană nebună, nerezonabilă" În arabă, croată, cehă și bulgară modernă se găsește și cu semnificația "femeie mitică, fabulos de frumoasă; un fel de sălbatic; o nimfă care este în general bine dispusă față de oameni Термины este derivat din i -e *wgi- "a sufla, a sufla" sau ♦wei- "a sufla, a învârti" Pe baza acestui fapt, s-ar putea presupune că furcile sunt cele care provoacă un vârtej sau sunt asociate cu acesta £□ Dicţionar etimologic bulgar, an I, S , : - ; antichități slave Dicţionar etnolingvistic, vol , M , : - VISIA (Visya /Mac ; Rod ; P /) Unii trahologi sugerează că este o zeiță tracă, iar unii etnologi susțin că acest mito-nominant este asociat cu se Marina Fire - zeiță păgână slavă adaptată creștinismului De obicei, denumirea "visia" este prezentată ca denumire comună În același timp, se presupune că "Sf Marina, visia, Marea Zeiță Mamă pentru substratul populației tracice este sora Soarelui sau Se Ilia ", adică aceste personaje feminine se identifică Aceasta înseamnă că Marina slavă sau mai degrabă creștină este succesorul Marii Zeițe Mamă În același timp, conform calendarului creștin ortodox, Marina Fire este desemnată drept conducător al focului Una dintre zilele (prima sau ultima) ale purtătorilor de cuvânt al lui Dumnezeu îi este dedicată - trei adepți! zilele lunii iulie ( - sau - ), considerate cele mai tari zile ale anului Fiecare dintre aceste zile are propriul nume - Churuliga, P-rliga și Marina Ognena /S Bulgaria/ sau Luta, Churuta si Fiery Mary GKU Bulgaria/ Acestea sunt probabil porecle ale zeităților păgâne arhaice asociate cu elementul foc (sau personificarea zilelor respective) Numele deputaților lor creștini - sfinții martiri Kirik și Iulita, Athino-gene și Marina sau Maria - sugerează că Goreshtpicii erau dedicați zeităților de mult uitate, dintre care una este Visia Înrudirea acestei zeități cu Soarele este dezvăluită într-o poveste în care se spune că Soarele are o soră pe care a pariat-o în cursa sa cu un jocheu Se presupune că din punct de vedere etimologic numele este legat de numele Visa - un oraș din Strandzha, cândva reședința regilor traci În același timp, în comentariile la "Avesta" găsim numele de băiețel Visya, al cărui nume înseamnă "referitor la familie, așezarea", adică Visya ar putea fi o zeitate regională tracică, despre care nu se știe nimic astăzi Sh Avesta (trad , în rusă, prefață, note și dicționar de I Steblin-Kamensky), M , : ; mitologia bulgară Dicţionar enciclopedic (comp A Stoynev), S , : - ; Venedikov Iv , Aria de cupru a protobulgarilor, S , VITNA (Vytna); VITNA YUNAK /folk/) O presupusă zeitate agrară arhaică; zeul secerişului şi în general al fertilităţii printre bulgari Un zeu analog cu Belunul belarus - zeul recoltei, care ajută recoltatorii și Dumnezeul Alb printre slavii occidentali Descrierea lui Belun este acoperit în mare măsură de ideile creștine ale bulgarilor despre Dumnezeu ca o treime a Tatălui, Fiului și Duhului Sfânt El este descris ca un bătrân nobil cu barbă albă, îmbrăcat într-o haină albă și ținând un toiag în mâna dreaptă Se credea că odată cu ea a împrăștiat norii pentru a nu întuneca soarele Belun corespunde zeității osetice Hogu Wacilla "zeul cerealelor" sau Vyghogaiiu P Borxwarali "zeitatea plantelor fertile și a fertilității", care este fiul lui Xwareldar "stăpânul cerealelor" După recoltare, slavii au plecat în pelerinaj în orașul Arkon (pe insula Ruyan), unde se aflau templele lui Sventovit, presupusul zeu al soarelui și al luminii și unul dintre principalii zei din mitologia proto-slavă, care și-a asumat ulterior funcția de zeu al războiului În același timp, el rămâne zeul fertilității, care este judecat după faptul că, împreună cu echipamentul militar, ține un corn într-o mână - un simbol arhaic al fertilității Din câte se pare, de aceea slavii aduceau din noua recoltă la idolul său în fiecare an după recoltare și făceau o pirogă uriașă, în spatele căreia se ascundea preotul și dacă nu era văzut, aceasta prevestește o mare fertilitate în anul următor (bulgarii aveau un obicei similar în Ajunul Crăciunului) Toate acestea sugerează și o legătură cu Belgun și Byalbog În poveștile despre distrugerea idolului din Sventovit împreună cu ceilalți idoli din Templul Arhon de către episcopul Absalon, se precizează că acest lucru s-a întâmplat în anul pe iunie - ziua Sfântului Vitus (sub slavii occidentali) Informațiile despre prezența zeității Vitna în mitologia bulgară sunt extrase doar din două cicluri de cântece din colecția "Veda Slovena", unde Vitna este numită erou Mitonimul relevă o etapă ulterioară, când zeitatea a fost regândită și inclusă printre eroi culturali, adică este cavaler Numele celor două cicluri "Lichen den Vitin den" și "Za Vitin-den" indică faptul că i-a fost dedicată o zi specială, sărbătorită probabil în ziua în care începea recolta dezvăluie un obicei dinaintea zilei Vitnei, în care trei fete, neavând frați și surori, merg în pădure la eroul Vitnei să facă o jertfă de trei berbeci cu coarne, după care le dăruiește fiecare cu o seceră de aur el însuși este descris cu trei seceri în mâini, cu trei snopi de pienician aurit pe umăr, iar capul este decorat cu trei țepi de aur: "seki spikeless stone / ut stone the sun shines" A doua zi a Vitinei a fost sărbătorită după terminarea recoltei Dar aici numele eroului Vitna este înlocuit de Janche, care a coborât din cer pe câmp împreună cu Nebna Judah Samuvila Probabil că Janche (? Enyo) în acest caz este o ipostază a eroului Vitna Aici apare și Igne Boga [cf Focul] - zeul focului, dar se fac cereri către Dumnezeul Viu S-ar putea presupune că Vithna este o ipostază a zeului soarelui sau o personificare a soarelui de vară Se pare că, în cinstea acestei zeități, i-a fost dedicat obiceiul recoltarea trebuie făcută bЬža bradЬ (barbă de ni-vata) "ultimele țepi ale câmpului secerat, împletite cu flori și fir nervos" S-a lăsat pe câmp sau s-a pus în hambar Semințele din aceste clase erau amestecate cu boabele pentru semănat, pentru ca în anul următor să fie o recoltă bogată Printre unii dintre bulgarii din Ucraina, ultimele clase au fost țesute într-o coroană, cu care o orfană a decorat în ziua de Anul Nou Acest obicei leagă din nou Vithna de Enyo, o presupusă ipostază a zeului-Soare sau zeului soarelui responsabil de recoltă și fertilitate, dar dacă Vithna era numele său real sau un eufemism rămâne neclar w Mitonimul este de etimologie neclară S-ar putea presupune că este derivat din verbul вия > vit + -na Motivația este legată de dorința fermierilor de a face boabele atât de grele de fructe încât să se răsucească Prin urmare, în timpul unor ritualuri de vacanță în familie, autostopul merge aplecat Morfemul rădăcină al Vitnei coincide sonic cu a doua componentă -vit în teonimele slave Sventovit, Jarothite, Rueoit Unii cred că Sfântul Vitus este urmașul lui Sventovid Saxon Grammaticus relatează că a fost sărbătorit pe iunie, când probabil era și sărbătoarea Vitnei Bulgare În această zi, bulgarii sărbătoreau sărbătoarea națională Vidovden, iar în calendarul creștin este ziua Videi - sora sfinților de grindină Bartolomeu și Eliseu, un nume curat care amintește de păgâna Vidna Iuda din "Veda slovenă" Prin urmare, mitonimele ar putea fi și din verbul vidya, Dar, potrivit lui M Kostomarov, "Vit era un cuvânt care însemna demnitatea naturii umane în general: de aici vityaz, cavalerism, swycițstwo (victorie, vitiya (elocvent, înțelept)) Din aceeași rădăcină, el derivă cuvintele rusești ответ, привет, ghicitor, ghicitor și, de asemenea, vita "sfetnic" /Anglosax / > vitzig "judecător", vitienagemot "întâlnire a bătrânilor" și skyad vitter "vrăjitor, ghicitor" Versiunea cea mai plauzibilă pare să fie, conform care stă la baza teonimului, eventual un cuvânt pan-slav *ѵii 'stăpân, proprietar; lat dominus' Sh Abaev V I , Dicționar istoric și etimologic al limbii osetice, voi I, M -L , : ; etc GV, M -L , : ; A Afanasyev, Vederi poetice ale slavilor asupra naturii, voi I, M , : - ; mitologia bulgară Dicţionar din enciclopedie (editat de A Stoynev), S , : , ; Veda Slovenia, Vol I, S , : - ; Gavrilov D A , Ermakov S E , Zei antici slavi, M , : ; Grushko E A , Medvedev Yu M , Enciclopedia folclorului rusesc, M , : - ; Etnografia Bulgariei, Vol , S , : - ; Kaisarov A , Mitologia slavă și rusă // Myths of the Ancient Slavs, Saratov, : - ; Kostomarov M I , Mitologia slavă, Kiev, : ; Mitologia slavă Dicţionar enciclopedic, M , : - ; Antichități slave, vol , M , : CAVALER (cavaler /ocrapJ); VITEK (ѳitek /SZB; Sof/; vytyak, vytyag ! dial /) EROU ** Vezi: la Vitna erou QJ Dukova U , Die Beteicknungen der Dâmonen im Bulgarischen // Linguistiquc Bal-kaniquc, XXVIII ( ), N : VYHROGONKA (vârtej) > VETROGONKA; AUTO-AVANSAT Mitonominant compus Este format din vârtej și gonya + -ka Reflectă credința că samovidele urmăresc vârtejele ВХЬР (выхгёр; pl h - vârtejuri /ЗБ/); Vârtej (vârtej /ZB/) și VIHRUIPKA (vârtej /Dryanovo; Pravei, Botev ; Belogr ; Krvenik, Sevl /, viru shka /dial /); Whirlpool (whirlpool /dial/) Sub aspect mitologic, acest fenomen natural, reprezentând un vânt extrem de puternic, este asociat cu haosul și forțele sale, percepute în primul rând ca o întruchipare a demonilor sau ca una dintre manifestările acestora Ca tip de vânt, vârtejul este, de asemenea, animat și dat un aspect antropomorf Se distinge de vânt în primul rând prin forța și intensitatea sa mai mare Se supune zeilor vântului și furtunilor și este încărcat cu aproape aceleași proprietăți mitologice Grecii credeau că nereidele dansau în vârtej, o credință care este probabil o proiecție a mitului grecesc clasic conform căreia menadele erau un vânt puternic și furtunos Turcii din regiunea Khorezm credeau că în interiorul stâlpului tornadei se află un geniu și că, dacă tornada ajunge din urmă o persoană, acesta își va pierde capacitatea de a vorbi Dar dacă o persoană aruncă un cuțit în vârtej, pe cuțit rămân picături de sânge Calmucii aveau și ei o credință similară - în vârtej se află creatura mitică shulmus, pe care încercau să o îmblânzească stropind cu apă, aruncând nisip sau scuipând pe ea; uneori aruncau și un cuțit, iar dacă era sânge pe el după aceea, shulmusul era ucis sau rănit Turcii credeau că vya-gür creează vârtejul, dar dacă se rotește de la dreapta la stânga, este un spirit rău care provoacă necazuri, dintre care cel mai teribil este furtul fericirii, destinului sau sufletului unei persoane În vârtej, turcii și-au transmis dorințele Tantrei și au crezut că acest lucru s-ar întâmpla dacă acesta se va roti de la stânga la dreapta Biblia mai spune că în transmiterea revelațiilor, Dumnezeu se ascunde în furtuni, în vârtejuri În mitologia slavă, spre deosebire de vânt, vârtejul nu este asociat doar cu forțele necurate, ci este identificat și cu demonii răi și, mai ales, cu demonii [cf Rabia] Este aproape o credință slavă obișnuită că diverși demoni dansează sau luptă în bârlogul vârtejului, iar slavii estici și occidentali cred chiar în personaje speciale care invocă acest element, numite вихорный, вихравый sau вихрик /rusă/, podvei /belarusă/ ', wietrznica /poloneză/ Slavii răsăriteni obișnuiau să sărbătorească vârtejul cu un cortegiu de nuntă diavolesc sau desfășurarea forțelor malefice și a vrăjitoarelor, iar uneori aceste elemente erau percepute ca materializarea blestemelor, transformarea spiritelor născuților morți și a faptelor nebotezate, a vrăjitoarelor rele moarte O superstiție sârbă afirmă că vihruppsa este formată din spiritele femeilor când locuiește văduvi căsătoriți, pentru că în lumea de lângă ei rămân singuri pentru că soțul lor s-a întors la prima soție de acolo Legat de aceste credințe este credința că vârtejele apar peste mormintele profanate /rușii/, pe mormintele sinuciderilor sau la locul sinuciderii /ucrainenii/ și alți morți prematur Celelalte locuri în care se înnebunesc sunt străzile, drumurile de munte, câmpurile și pădurile, iar după cehi - în colțurile sobei Se credea că vârtejul era folosit de vrăjitoare pentru a trimite boli sau lecții în jos anumitor oameni Potrivit credințelor rusești, spiritul apei se transformă și el într-un vârtej Vârtejele trăiesc împreună cu vânturile, dar, conform unei alte credințe, ei locuiesc în stâncile insulei Buyan și poartă asupra lor o nuntă a spiritelor rele /rușii/ Vârtejele au o atitudine negativă față de oameni și mai ales față de cei care au comis un păcat În general, o întâlnire cu un vârtej are diverse consecințe nedorite pentru o persoană - căzând în el, poate fi dus și aruncat departe, iar apoi, dacă supraviețuiește, se îmbolnăvește de boli grave incurabile - epilepsie, paralizie sau nebunie , înnebunește, orbește, asurdă etc Spiritul însuși poate intra în corpul său Cu puterea sa distructivă, vârtejul dărâmă acoperișurile clădirilor, smulge copaci, distruge culturile agricole, împrăștie căpioare de fân etc Adesea și în bayania, vârtejul este perceput ca o ființă vie, motiv pentru care vrăjitorii apelează la el pentru a duce bolile, precum și în unele vrăji împotriva secetei Au fost folosite diverse acțiuni ritual-magice pentru a proteja împotriva puterii malefice a vârtejului Printre acestea, atrage atenția tradiția rusă, conform căreia oamenii ar trebui să se ascundă în casele lor și să nu mănânce în acest timp, pentru că vârtejul se oprește acolo unde este mâncare pe masă pe care să o mănânce La fel ca turcii, credeau și ei că atunci când un obiect ascuțit a fost aruncat în coloana vârtejului, acesta a străpuns demonul, după care a căzut la pământ acoperit de sânge Astăzi, cuvintele vihr și vihru iska în bulgară înseamnă același concept Conform credințelor populare înregistrate, aceste fenomene naturale au fost percepute ca fiind identice cu unele forțe demonice malefice: ) samodivi (zâne, dive, zâne, yudi, samoyudi), deoarece cu dansurile lor aeriene daunează oamenilor și proprietăților lor; ) un șarpe și un șarpe, în care au venit să fure o fată, respectiv un tânăr, în care sunt îndrăgostiți; ) hala sau llama și ) sufletul unei persoane moarte (deseori ucisă), agățată de cei dragi și venind să-i vadă Sufixul diminutiv -ushka în vârtej sugerează că în vremuri mai îndepărtate a fost luat ca un vârtej mai mic, mai slab, adică este ceva între vânt și vârtej Mai mult, în imaginația oamenilor, samodivele, zânele, iudurile sunt de o esență eterică și, deși sunt ființe demonice, oricât de groaznice ar fi, puterea lor nu se compara cu puterea unui dragon, a unei hala sau a unei lame, se credea, de asemenea, că konto apar sub forma unui wigr S-ar putea presupune că vârtejele erau considerate a fi expresia autodivelor și vârtejurile dragonilor și altele asemenea Mai există o particularitate aici - al doilea sens al apelativului samodiva este "vârtej"; aceeași identificare se găsește în sensurile lui spriya Acest lucru este confirmat și de Jude, al cărui nume era legat de lexemele lituaniene judra "vârtej", jaudra "furtună" Pe de altă parte, o definiție a unei dive este un vârtej Aparent, în conștiința poetică populară, vârtejul este o ipostază a unui auto-divin care alungă vârtejele - o activitate asemănată cu un refren auto-divin aerisit O situație nominală analogă se observă cu conceptul de vârtej, care este, de asemenea, notat prin denumirile hala și lamya (lamia, lamishte) Această versiune de diferențiere a vârtejului de vârtej este, de asemenea, asociată cu credința că samdivele și dragonii erau în război unul cu celălalt Acest lucru dă motive să presupunem că aceste fenomene naturale au fost percepute ca o expresie a unei lupte între anumite forțe demonice (o versiune similară poate fi găsită în superstițiile rusești) Judecând după credințele înregistrate și datele lingvistice, vârtejul a fost considerat o varietate a vârtejului Apare în timpul dansului umflat al evreilor sau zânelor, motiv pentru care sunt numite și vânturi de zâne Se credea că vârtejul și nimfa erau identice - în timpul zilei nimfele apăreau doar sub masca unui vârtej, iar noaptea se transformau în tinere frumoase Legătura dintre un vârtej și o nimfă se exprimă și în numele bolii nimfe roșii (Morbus maculosus Werlhoffii), de care, potrivit legendei, suferă oamenii care sunt bătuți de nimfe În același timp, vârtejul a fost identificat cu hala sau lama - un tip de șarpe și șarpe, în timpul procesiunii de nuntă sau dansul cu fata sau băiatul capturat din societatea oamenilor - un motiv caracteristic și tradiției ruse De-a lungul timpului, numele au devenit egale din punct de vedere semantic, pe măsură ce vârtejul a căpătat o conotație mângâietoare, iar lamishte una negativă - un contrast care arată, de asemenea, că odată exprimau concepte diferite în cadrul unui cerc conceptual În folclorul cântecului bulgar, vârtejele sunt prezentate ca surorile Samodivelor Prin urmare, ei răspund la chemarea Samodivas, deoarece îi cheamă pentru ajutor atunci când luptă cu eroii: Samodiva a exclamat: Elemente, surori vârtej! Stoyan mă va bate astăzi O'? Potrivit literaturii apocrife, vârtejele sunt rezultatul unui act al lui Dumnezeu Dar, conform unei alte versiuni, vârtejul este un spirit rău nespecificat sau spiritul unei persoane moarte Acest lucru este probabil în legătură cu credința în reîncarnarea dwipa a unei vrăjitoare decedate sau a unui mort obișnuit într-un vârtej Această versiune este, de asemenea, asociată cu credința comună europeană că atunci când vrăjitoarele zboară la locul adunării lor, provoacă vârtejuri Consecințele pentru oamenii vârtejului și vârtejului sunt aceleași ca și pentru ceilalți slavi În unele zone exista credința că, dacă o femeie însărcinată cade într-un vârtej, va pierde copilul, iar dacă acest lucru se întâmplă cu un copil mic, îl așteaptă o căsnicie nefericită Chiar și astăzi există credința că, dacă cineva prins într-un vârtej supraviețuiește, atunci dobândește abilități clarvăzătoare sau capacitatea de a se vindeca Cei care se îmbolnăvesc în timpul unui vârtej sunt tratați mergând la locul în care elementul i-a fiert, să se roage pentru ei sau să aducă pâine de jertfă Pentru a se proteja de efectele distructive ale acestor elemente, bulgarii și-au cusut usturoi sau pelin în haine Când apărea un vârtej, trebuiau să se ghemuiască sau să se întindă pe pământ și să tacă, pentru că se credea că oricine vorbește va suferi de paralizie Uneori aruncau unelte de tăiere - un topor, un cuțit, un cuțit, conform legendelor, după trecerea elementului, erau găsiți însângerați O situație similară se observă în rândul turcilor (vezi: mai sus) Potrivit altor credințe, atunci când întâlnești un vârtej, ar trebui să se întoarcă înapoi și să aștepte până când un animal vine din direcția elementului sau o pasăre zboară peste Când elementalul s-a identificat cu sufletul unei persoane moarte, locul în care a răvășit a fost stropit cu apă pentru ca sufletul să-și potolească setea Obișnuiau să-i ceară vârtejului să plece, adresându-se ei cu expresii eufemistice: "Du-te dulce și miere!" (folosit și pentru auto-divin), dar când nici acțiuni ritual-magice sau incantații nu ajutau, oamenii au început să scuipe și înjură : "Poo, poo, mergi într-o pădure în care cocoșul nu cântă și un câine nu latră!" După adoptarea creștinismului, atributele religioase au fost folosite ca mijloace apotropaice - rugăciunea, răstignirea, icoanele și crucea Tradiția interzice folosirea hainelor aruncate în aer de elemente, precum și a îmbrăcămintei cu care o persoană a fost prinsă într-un vârtej Ele trebuie aruncate pentru că, dacă sunt ridicate și transportate, proprietarul lor va muri vitrushkya, lamshce, spida, spriya, avere ** Numele vihgër (sf bulgară vnhrë) este slav și este considerat a fi înrudit cu verbul via "a îndoi, a răsuci" Restul formațiunilor de formare a cuvintelor au fost formate din acesta Sh Bisenbaev A K , Miturile turcilor antici, Almaty, : ; Mitologia bulgară Riverman enciclopedic (art A Stoynev), S , : ; Vlahona M , Superstițiile rusești, Sankt Petersburg, : - ; Georgieva Iv , Mitologie națională bulgară, S , : - ; Gerov N , Rechnik în limba bulgară, v , S , : ; Grushko E A , Medvedev Yu M , Enciclopedia Tradițiilor Ruse, M , : - ; Etnografia în Bulgaria, vol , C, : - ; Marinov D , Narodna vyara și obiceiurile populare religioase, S , : ; Novichkova T A-, Dicţionar demonologic rus, Sankt Petersburg, : - ; Seferbekov R I , Panteonul divinităților păgâne ale popoarelor din Daghestan (tipologie, caracteristici, personificări), Makhachkala, : - ; Mitologia slavă Dicţionar Enciclopedic, M , : - ; Antichități slave, vol , M , : - ; Sukhareva O A , Remnants of animism among the lowland Tajiks, : (disertație candidată, citată de Snesarev G P , Relics of pre-Muslim beliefs and rituals among the Uzbeks of Khorezm, M , : ) VAMPIR Termenul a fost obținut prin înlocuirea unui adjectiv dialectal-no vicherashen (pe modelul vunkaiien), adică seară (ver din seară // vicherash-ni ) Acesta este un eufemism Motivația este legată de faptul că spiritele apar doar noaptea și mai exact la orele târzii VISHNU BOGA (Vishnu God /folk /) Zeu suprem în folclorul cântecului bulgar El este menționat doar în colecția de cântece epice și rituale "Veda slovena", fără a descrie imaginea sa Din context se înțelege că acesta este zeul principal În mai multe locuri este numit G*ulema Boga, și adesea pur și simplu Dumnezeu sau Domnul Tsarna Boga [cf Cernibog] este slujitorul său negru, care îl face "tunet furios" "tunet îngrozitor", pe care îl aruncă la pământ împreună cu "săgeată furioasă" "fulger", prin care provoacă un cutremur De aici rezultă că Dumnezeul Vishnu este un tunet, ceea ce este și definiția lui Perun El a fost și stăpânul ploii - pentru a opri o ploaie continuă (închizându-l în fântânile de lângă el), a fost sacrificat cu două bile gri Frații lui sunt Dumnezeul Alb (Bela boga) și Dumnezeul Crăciunului, iar toți trei sunt fii ai Mamei Rău Se credea că este atotputernic, motiv pentru care nu numai oamenii obișnuiți, ci și zeii au apelat la el cu cereri În afară de oameni, evreii au făcut și un sacrificiu în cinstea lui Probabil, acest lucru s-a întâmplat nu numai într-o zi personală, ziua Vishin, ci și în alte ocazii, pentru a îndeplini o cerere w Teonimul nu numai din punct de vedere sonor, ci și în funcția sa principală de cap zeul suprem corespunde zeului hindus Vishnu S-ar putea presupune că sunt identice, teonimul bulgar fiind moștenit din epoca preistorică Zeitățile și teonimele lor precum Sura-Boga, Ogne Boga, Ima sugerează această idee, deoarece sunt în mod clar moștenite din aceeași eră generală indo-europeană Mai mult, același zeu sub teonimul Vyiiien se găsește și în epopeea rusă (foarte disputată) "Cartea lui Veles" Pe de altă parte, nu este exclus ca acest teonim să fi apărut în teonimia bulgară și rusă pur și simplu din adjectiv înalt (în rusă: высший) ca poreclă a zeității principale din panteoanele mitologiilor respective datorită tabuului numelui său real sau a fost reinterpretat Sh Veda Slovenian, vol , S , , ; și următoarele; Cartea Velesa, M , : și alții VLAHVA (vlahva, vlahvi pl /învechit/) Preot păgân printre slavii sudici și estici Printre slavii occidentali, acest personaj este numit knez - din aceeași rădăcină cu knize "prinț", ceea ce înseamnă că inițial voyast-ul slav și-a asumat și rolul de preot principal Magii se corelează cu preoții și șamanii din alte religii păgâne și în special cu colobarul protobulgar Funcția principală a magilor, ca și a preoților printre alte popoare, era să slujească zeii, săvârșirea vrăjilor, săvârșirea sau dirijarea diferitelor rituri păgâne și mai ales jertfele Oamenii i-au perceput ca ființe supranaturale, deoarece credeau că se pot transforma în lupi, pot comanda oblaps și îi alunga, pot provoca eclipse solare și lunare Totodată, ei erau buni astrologi, ghicitori, ghicitori, vrăjitori și vindecători, ale căror activități, după creștinizare, au fost împărțite între diverse personaje atribuite mitologiei inferioare, precum vraci, vrăjitoare, ghicitori, vindecători populari etc sub Calculele lor astrologice au determinat când era momentul potrivit pentru a începe un război și a desfășura alte activități importante ale statului Astăzi, acest termen este folosit de obicei în textele literar-religioase și este asociat în primul rând cu cei trei înțelepți ai Noului Testament, care au venit să se închine și să-și ofere darurile noului născut Iisus Hristos Magii au fost înlocuiți de preoții creștini w Термины este înregistrat în sursele scrise bulgare vechi - ш-Хвъ "înțelept, ghicitor" Chiar și atunci, din ea s-au format multe derivate, printre care vlashbbl "magie" și vyashvnika "magician" Variantele sale se găsesc în aproape toate limbile slave Există multe versiuni despre etimologie, dar afirmația mai acceptabilă pare să fie că este un derivat al lui vlaend, clienthti, vlaeshshn "a bâlbâi, a vorbi indistinct", i e credea ea slavă La acesta versiune, motivația este legată în mod clar de faptul că oamenii obișnuiți nu au înțeles bine înțelepciunea pe care au rostit-o În același timp, ipoteza conform căreia vlahva este legată de varianta teokim Veles-Volos, care, la rândul ei, este derivată din volos 'par, i e sprins, zdruncinat Acest lucru este probabil legat de pielea de urs pe care Magii au acoperit-o cu blana afară atunci când îndeplineau ritualurile preoțești Sh Galkonsky, N M , Lupta creștinismului cu păgânismul în Rusia antică, vol I, Harkov, : - ; Rybokov B , Păgânismul Rusiei antice, M , : - ; Staroblgarsky Riverman, voi , S , : ; Fasmer, M , Dicționarul etimologic al limbii ruse, vol I, M , : SPIRIT DE APĂ (spirit / Kyust ; Rod /) Spirit-pasitel pe apa spatiului in mitologia bulgara, eventuala proiectie pe zeu pe apa in folclorul bulgar Apa lui Dumnezeu Zeitățile sau spiritele apei se găsesc în mitologiile multor popoare Chiar și printre sumerieni, una dintre principalele lor zeități, Enki, era zeul oceanului cu ape dulci Omologul său este zeul babilonian Ea Cel mai popular dintre toți zeii apei este zeul olimpic al mării și râurilor, Poseidon, și omologul său din mitologia italiană antică, Neptun Subordonat lui Poseidon este zeul mării Nereus și cei cincizeci de doders ai săi (Nereide), care locuiesc în palatul tatălui lor, în adâncurile mării Cel mai faimos dintre ei este Thetis - mama lui Ahile Întruchiparea elementului marin este Tethys - sora și soția lui Oceanus, din care a dat naștere Oceanidelor ( de fii și tot atâtea fiice, care reprezintă de fapt toate mările, râurile și izvoarele) În mitologia greacă veche, sunt enumerate numele unei galaxii întregi de zeități, personificând râurile din Europa și Asia Mică, lacurile și mările În versiunea osetă a epopeei Nart, se povestește despre zeul apelor și al mărilor Donbetir (și fiica sa) În ideile turcilor, conducătorul regatului subacvatic este Ubbe, care, în ceea ce privește înălțimea și frumusețea sa, nu numai printre muritori, ci și printre zei, nu are egal, dar când a ieșit pe uscat, el transformat într-un imens dragon negru Fiii lui sunt împrăștiați și fiecare domnește într-o mare sau un râu /kazah, kârgâz/ Printre alti turci se afirma zeita pamantului si a apei Ier-su Există multe zeități ale apei în tradițiile eschimosilor diferiți - spiritul apei Arnakua'gsak (groenlandeză Arno quagsa k) "bătrână a mării" - una dintre principalele zeități ale mării, echivalentă cu Sedna sau Arnapkapfaaluk printre eschimosii canadieni și mama mare Nerrieik în mitologia Alaska Conducătorul Oceanului de Sud, Shu "Burniatu", este considerat un zeu al apei printre chinezi, dar în tradiția chineză, fiecare râu are propria zeiță Mitologia japoneză vorbește despre Benten - fiica unui zeu al mării, al cărui nume nu este menționat Pe lângă el, există trei zeițe ale mării - Tagiri, Tagitsu și Ichikishima, cunoscute sub numele general de Sannoshin și trei zeități masculine cu numele general de Sumi-yoshisama Zeii apei există și în mitologiile africane, printre konto se numără zeul mării Olokun /Yoruba/, zeitățile apei și pământului zek /sontai/, iar Faro este considerat stăpânul apelor trecute și viitoare /bambara/ În ideile slavilor, imaginea spiritului apei nu este uniformă, iar în unele cazuri este chiar contradictorie Are un aspect antropomorf, dar pentru unii este ca un om foarte mic /p Slavi, Crap, Ucraineni, Banat și Homol sârbi, lusați, cehi/ Și un băiețel /cehi/, și alții îl descriu ca un om de statură enormă /ruși, ucraineni, polonezi, slovaci/ sau ca un bătrân cu mustață /ex Slavi/, cu barbă lungă, cenușie sau verde și chelie Ochii lui sunt verzi sau roșii, aprinși, strălucitori sau tulburi, ca ochii peștilor; Nasul lui este fără nări și lung ca ciocul de șoim, iar dinții lui sunt galbeni și mari; corpul este acoperit cu alge sau mușchi, sau cu solzi de pește și este cocoșat; picioarele lui sunt foarte lungi și/sau slabe, capul este foarte mic sau uriaș, organele genitale sunt hipertrofiate și merge pe o parte Este negru sau roșu, verde, mai rar alb; la fel sunt părul lui Potrivit slavilor occidentali, el este îmbrăcat în haine bărbătești colorate, în contul predomină culoarea roșie Totul este ud și picură cu apă Posedă capacitatea de a se încarna jucăuș într-o femeie sau un bărbat cu haine diferite legate de o anumită profesie În tradiția folclorică rusă, Zeul Apei este definit mai des ca un rege: țarul Vodyanik // țarul Vodyan, țarul morskoi /Severna Rusin/ Este înfățișat purtând o coroană de ferigă de mare, într-o mână ține o vâslă cu care îmblânzește valurile, iar în cealaltă o furcă cu care provoacă valuri Călătorește pe mare într-o scoică, însoțit de un câine de mare Trăiește într-un palat de sticlă sau cristal situat în adâncurile oceanului sau a altor corpuri de apă adânci Toate spiritele apei sunt subordonate lui și Reginei Apei sau Reginei Mării El domnește peste tot ce trăiește sau este în apă Dar funcția sa principală este de a atrage oamenii să-i înece În același timp, uneori ajută pescarii și marinarii în timpul unei furtuni și chiar îi salvează Pentru a-l împăca, în unele sărbători slavii îi sacrificau animale vii sau păsări Unii credeau că este un spirit invizibil care le apărea doar celor pe care voia să-i înece /polonezi și slovaci/ sau avea elemente zoomorfe - cap de cal, corp acoperit cu solzi de pește sau acoperit cu blană, iar picioarele sale aveau copite Se poate încarna în diverse animale și chiar în piatră, lemn, fructe, vapori sau vârtej După sârbi, există o sută de spirite de apă - tineri și bătrâni; uneori se identifică cu sufletele oamenilor înecați, ale căror trupuri au rămas neîngropate și se corelează astfel cu vampirii /polonezi, slovaci, niște ucraineni/ sau sunt suflete ale oamenilor răi și păcătoși, fiind pedepsiți să trăiască în apă Spiritul apei are adesea o familie, iar soția lui este de obicei o sirenă care îi naște copii Zeul apei printre slavi după creștinizare a fost reimaginat ca un spirit rău Spiritul rău care locuiește în spațiile de apă este gardianul lor, cunoscut sub diferite nume, dintre care unele sunt derivate din apă: водяной sau водяной хозян /rusă/, водяник /ucraineană/, wodnik /poloneză/, vodny dlovek /slovacă/, vodenjak /greacă/, vodni moz! slovenă/, led fyaeo /dialectul sârbilor bănăţeni/, wodny knjez /Luzhish/ Este cunoscut și prin diverse eufemisme sau denumiri motivate de idei despre aspectul său, habitat(tm) etc Ca popor al mării, se pare că bulgarii aveau și un zeu sau un spirit al apei Acest lucru este evidentiat indirect de prezenta altor spirite de apa precum samodivi, stii, topyak etc , dar nu este exclus ca acestea sa fie din mediul sau Se credea că fiecare sursă de apă are proprietarul ei (stăpân, gardian), care apare sub forma diferitelor animale El este cel mai probabil succesorul Spiritului Apei (sau zeului) În unele așezări de-a lungul Dunării, până la jumătatea secolului al XX-lea, exista obiceiul la începutul verii de a arunca o găină în râu pentru a împiedica oamenii să se înece Fără îndoială, acesta este un sacrificiu în onoarea spiritului apei al râului Probabil că zeul bulgar al apei era un analog al celorlalte zeități slave ale apei Sub numele de Zeul Apei, el se regăsește doar în cântecele din colecția "Veda Slavena", unde alte personaje din aceste cântece, aflându-se într-un pustiu, se roagă lui să bea apă Această zeitate, pe de o parte, este complet deplasat de Sfântul Nicolae creștin (praznuit pe decembrie), pe de altă parte, este reimaginat ca un spirit al apei, pentru a cărui imagine nu există descriere Sporadic în folclorul în proză apare personajul feminin Regina Apei, care în conștiința populară mitologică este probabil soția Spiritului Apei Aceasta l-a stabilit pe acesta din urmă drept conducător, regele Regatului Apelor În textele narative din cercetările de teren este menționată sporadic și Mama Apă, dar fără date specifice £ mitologie bulgară Dicţionar enciclopedic (editat de Anna Stoynev), : ; Veda Slovenian, vol , S , ; Stăpânul regatului subacvatic Și literatura kazahă (manual) pentru clasa : ; Geshtsor A , Mitologia slavilor, Sofia, : - ; Literatura kazahă (khrestomatija) pentru clasa a VI-a, : ; Lichkovska K , Piazinska K , Mythology of Mesopotamia, S , : ; Panchovski I G , Panteonul slavilor antici și mitologia lor Sofia, : - ; Antichități slave, vol , M , : - ; Sokolevici, , Mitologia Africii Negre, S , DUMNEZEU APA / popular / > DUHUL APEI VOL /general/ În cosmogonia slavă, un bou (taur sau bivol) ține pământ- iar pe coarnele lui Din punctul de vedere al opoziției mitologice curat ~ impur, este considerat cel mai pur animal, motiv pentru care este sacralizat în rândul slavilor din sud, și animal de sacrificiu pentru sârbi Capul unui bou de jertfă a fost încorporat în fundațiile unui nou cămin De Crăciun și de Anul Nou se făcea un rit cu polaznik de bou - pe coarnele bouului înhămat spre dreapta, puneau un guler și îl aduceau în casa lor, unde îl cinsteau hrănindu-l; colacul a fost rupt în trei, iar două dintre bucăți au fost date celorlalți boi, iar a treia a fost pusă în sămânța destinată semănării /sârbilor, bosniacilor și muntenegrenilor/ Slovenii aveau și ei un rit asemănător, căci duceau boul la treier, unde colicile erau rupte și date animalelor, iar dacă ieșea boul în acel moment, prevestește o recoltă bogată în timpul anului Conform cosmogoniei bulgare, boul ține și pământul pe coarne, dar culcat pe o țestoasă sau pe un pește El este unul dintre simbolurile solare zoomorfe, deoarece uneori soarele călărește În cântecele populare de colinde, se numește elenkovets, ceea ce arată că, în acest sens, boul și cerbul sunt egali ca rang și sacralitate În ghicitori, boul este direct identificat cu soarele Așa se explică de ce în cântecele populare boii sunt definiți ca suri boi, unde suri înseamnă "însorit", dar și "sfânt, sfânt" Bulgarul i-a respectat așa cum se respectă un tată și li s-a adresat ca tată Attitude(tm) față de ei rămâne aceeași chiar și după creștinizare, când boii sunt asemănați cu îngerii - simboluri ale virtuții Marele respect acordat boilor este o reflectare a importanței lor pentru țăranul bulgar - ei sunt direct legați de producție(tm) și de asigurarea traiului acestuia Pentru el, el a fost cel mai valoros bun al lui Acesta este motivul tradiției de a nu conduce un bou în jug, iar când acesta îmbătrânește, este lăsat să moară și îngropat Moartea unui bou a fost una dintre cele mai mari nenorociri pentru țăranul bulgar și s-a explicat prin faptul că proprietarii săi aveau vreun păcat Bulgarii au asemănat două dintre stele din constelația Orion cu boi înhămați la un plug, motiv pentru care le-au numit Boii Patronul boilor în perioada păgână era zeul Veles, al cărui succesor creștin este Sfântul Vlas Lor le este dedicată sărbătoarea creștină Vlasovden, dar au fost sărbătorite și de Sfântul Silvestru, iar la sărbătorile majore nu se înhămau Printre pâinile pentru Ajunul Crăciunului, o pâine în formă de bou se frământa cândva pentru sănătatea vitelor O expresie a reverenței(tm) în fața lui este, de asemenea, interzicerea femeilor să treacă pe calea unui bou de lucru, datorită convingerii(tm) că "bouul hrănește lumea" Boul și vaca simbolizează cuplul căsătorit La go-dej, când tatăl băiatului a vrut mireasa de la părinți, a spus că are un vițel și că ar fi bine să-l înhameze împreună cu juninca lor, adică cu fiica lor Pe vremuri, morții erau duși la cimitir doar cu carul cu boi Se credea că craniul și coarnele bouului au putere de farmacie, motiv pentru care erau atârnate de case și garduri Astăzi, boul este un simbol al harniciei (Munceste ca un bou) și al răbdării (răbdării bouului) bivol •w Cuvântul bou ( ; Georgieva Iv , Mitologia bulgară, : ; Marinov D , Credință populară și obiceiuri populare religioase, S , : ; Dicționar de simboluri Kiev, : EXTERIOR PAGANI VOROK (vork /Yaninovo, Dupn /) Un vampir înfricoșător și periculos Acesta este un vechi lexem slav, asemănător fonetic și semantic cu termenul popular rus vorog (dușman), adică în general "dușman, dușman; Diavol' DUȘMAN /Stakiovtsi, Belogr ; Stubel, Mont ; Litakovo, Botev ; Sol ; UZB; Născut / Un demon teribil consemnat în textele bulgară veche și rusă veche, echivalat ulterior cu diavolul Termenul se păstrează în expresiile: de către inamic; la inamic; la naiba, pentru că sunt echivalente cu combinația stabilă de cuvinte inamic este sinonim cu diavolul Judecând după termenul omofon vernacular dușman "un fel de coș rău pe corp la oameni" și după alte denumiri pentru bolile formate din aceeași rădăcină ca vrajica "umflare, umflare", vragga "umflare de la o lovitură pe cap sau pe corp" , vragja "umflarea capului" și "vindecarea rănii pielii", vermilion "umflarea pe spatele vitelor" etc sub (cu konto există o metateză a lui -ar- și o reducere a lui a), atunci acesta a fost mai presus de toate un demon care provoacă boli În acest sens, dușmanul corespunde cu mânia Acest caz confirmă legătura dintre demoni și bo- linguşirea, adică se pare că una dintre funcțiile principale ale fiecăruia dintre ele este de a provoca un fel de boală Ca orice creatură rea care provoacă necazuri oamenilor, în opoziția mitologică prieten ~ inamic, inamic se referă la partea dreaptă Este numele unui concept general, care include fiecare adversar - nu numai omul și triburile inamice, ci și toate forțele supranaturale impure Acest lucru este evident și din semantica combinațiilor de cuvinte vragova s'atba "nunta între sine divin"; inamicii auto-sălbatici "imagini masculine mitice" O situație analogă se observă și în primele cărți ale Vechiului Testament (din robia prebabiloniană - cca secolul VI î Hr ), unde cuvântul Satan este folosit cu sensul "dușman", care apare ca acuzatorul oamenilor în fața lui Dumnezeu Există mai multe versiuni ale originii inamicului denumirii Este înregistrată în St Bulg inamicul și are echivalente în toate limbile slave, de obicei cu sensul "dușman; Diavol' În ceea ce privește semantica, este aproape de letonă vargs 'ill, nenorocire; necaz'; aprins varges 'necaz, nevoie'; vargti "trăind în sărăcie, în lipsă" și vergas "sclav" Semnificațiile acestor apelații sunt foarte strâns legate de denumirile bulgare ale bolilor vrag, varga etc , ceea ce înseamnă că la un moment dat sensul principal al acestui termen printre slavi a fost "boleet; un fel de boală' Unii lingviști presupun că inamicul lexemul slav (sf slav, wargs "ticălos") are o singură origine cu st isl vargr 'lup, ticălos' și cu Nem warg "vârcolac" Baza numelui osetic zeul fierar Wbrgon este worg "lup" (zeul lumii interlope, corespunzător lui Vulcan, Hephaestus), etc Prin urmare, se presupune că inamicul era o definiție a Zeului Negru, iar vârcolacul era ipostaza lui Mai târziu, numele dușman printre slavi a căpătat un sens secundar "dușman*" Probabil, inamicul mito-nominativ se află la rădăcina cuvintelor vrach, vrachka, vrazha-lets și vrachuvam (cu tranziția г ~ ч sau ж) (în rusă: ворожить) Versiunile pentru copii nu se exclud reciproc, ci sunt complementare Sh Gerov N , Dicţionar al limbii bulgare, vol I, S , : ; ; Golan A , Mit și simbol ; Cavendish R , Magic of the West, M , ; ; Marinov D , Credința populară și obiceiurile populare religioase, S , : ; Fasmer, M , Dicționar etimologic al limbii ruse, vol I, M , : duşmani egoişti Personaje antropomorfe mitice cu aspect de bărbați; probabil înfățișări masculine doar ale divelor EE Georgieva Iv , Mitologia populară bulgară, : DUȘMAN (inamic / SZB /); VRAZHAR (inamic); VRAZHACH (dușman'ach /YUZB/) > AVERTARE; DOCTOR Și DUȘMAN (inamic / SWB, Brezn ; Godech ; Rad ; Kyust ; Pern ; Sof /, dușman / Sof /); VRAZHALKA (inamic / Peter; Sol /, inamic'ar- ka, vrajrka /Botev /); VRAZHACHKA (inamic / YUZB /); VRAZHA-TORKA (vrazhatprka / VIDU) > AVERTARE; DOCTOR Potrivit teologilor, în traducerea Bibliei se folosesc variante vrazari în sensul de astrolog, dar în unele dialecte și în literatură, toate variantele specificate se referă la denumirile generice vrach/ka/, ghicitor/ka/ " Termenii sunt derivați din vran (St Bulg - врлѵъ) cu sufixe diferite, în fața cărora consoana finală h se schimbă în ž Ш Dicționar biblic bulgar, fotocopie a Dicționarului Sfintelor Scripturi, Constantinopol, : CROW /oldV Și CROW ( crow /general/) Sub aspect mitologic, este identificat cu un spirit rău care bântuie copiii Este menționat în acordeon ca de exemplu: O cioară zboară pe cer, Bran stă pe un horn, Brannie dwiia și telo /Litakovo, Botev / În acest caz, o cioară este asociată cu un inamic și o boală Conform credințelor populare creștine, o cioară este identificată cu diavolul, iar o cioară este identificată cu un înger Corb w Pentru aceste nume, cunoscute sub diferite variante fonetice în alte limbi slave și balto-slave, există o serie de etimologii Versiunea cea mai plauzibilă este că vran a fost obținut prin substantivizarea adjectivului vran "negru" (Sf bulgară vrlya ORISNICI LUP /carte (lup /ZB/, lup /SZB/, lup /SZB/, lup /ZB; SZB/); LUPU (lup /trad ; diminutiv/) Și VALCHITSA (volchitza /municipiu/); LUPO (lupul /Gabr /) Cel mai mitologizat animal din majoritatea culturilor eurasiatice, nord-americane și unele nord-africane, încărcat cu funcții ambivalente Legendele mitice, informațiile etnografice și folclorice păstrate de diverse popoare arată că lupul a fost cândva crescut într-un cult În diferite culturi și epoci, el este o imagine mitică ambivalentă și multifuncțională Mai presus de toate, el apare ca un mediator între cele trei lumi - superioară, mijlocie și inferioară, în spațiul mitologic al universului, motiv pentru care este purtătorul atât al emoțiilor pozitive, cât și al celor negative ale naturii Deja în mitologia egipteană, lupul a fost un tovarăș al zeului Ra și a luptat cu oponentul său, dragonul Apop; fost un animal sacru al zeului Upuaut (Wepuat) Zeul grec al soarelui, Apollo, a primit porecla Lycaeus (Gr Abxyx;), interpretată drept "ucigatorul de lup* sau "lupul radiant (trans divin)", întrucât, pe de o parte, era un târâtor de lup, iar pe de altă parte - el însuși apare ca un lup Probabil că legătura lupului cu soarele și-a fixat rolul primordial în mitologiile diferitelor popoare, motiv pentru care este definit ca unul dintre simbolurile solare zoomorfe, care este ulterior transferat căpriorului, calului și altor animale și este preia noi functii Îndumnezeirea lupului s-a exprimat și în rândul aztecilor, care credeau că lupul care urlă era zeul dansului, ceea ce ne amintește că Apollo greco-roman era și zeul artelor În mitologia romană, Luperkus (Luperkus piei de lup"; etnonimul saka hauraavarka "lupi hauma", prin care este cunoscut un trib Saka, se crede că înseamnă "cei care se transformă în lupi (varka) când cad în extaz după ce au băut hauma" În legătură cu cultul erou-lup și/sau războinic-lup și rolul său de mediator sunt și câteva festivaluri și practici rituale din antichitate Au fost marcate mai ales de societățile militare, de inițiere rituală sau de pregătire pentru inițiere, întrucât se găsesc printre multe popoare antice, printre care și traci În acele vremuri, se credea că îmbrăcându-se într-o piele de lup, un războinic dobândește calitățile și mai ales forța unui lup După toate probabilitățile, în timpul ritualului, participanții la el s-au înfășurat în piei de lup și și-au pus măști de lup Aparent, Luper-callia romană au fost ținute în februarie, după asemănarea lor La trăsăturile tipologice ceresc-divine și totemice, simbolismul solar și militar al caracteristicii lupului printre popoarele distinse se adaugă rolul său de simbol al principiului masculin Acest concept este păstrat și viu exprimat în rândul turcilor, deoarece imediat după nașterea unui copil un citat: "S-a născut un lup sau o vulpe", adică nou-născutul este băiat sau fată Simbolizează puterea în general, care este de ce ucrainenii, când puii de vite se nasc normal, spun, de exemplu: "Acesta nu este un vițel, ci un lup" Ca simbol al principiului masculin, lupul apare și în obiceiurile de nuntă, unde se exprimă și ca cioban spre a doua latură în opoziția mitologică a lui ~ străin Noțiuni asemănătoare se găsesc și în jocurile de nuntă turcești, unul dintre conturi este kazri "fata lupului" Într-una dintre variantele sale, mirele concurează cu potențiali pretendenți, fiecare dintre ei se străduiește să fie primul care o prind, iar ea trebuie să se căsătorească cu cel care i-a depășit pe toți Dar dacă nu o prind într-o anumită locație(tm), fata lupă se întoarce și devine vânătoarea Când Dzhigiții o urmăresc pe fată, se spune: "Păstorii urmăresc lupoaica", iar când ea îi urmărește - "Lupoa urmărește berbecii" Toate acestea sunt legate de obiceiul arhaic al unui tânăr care fură un fată pentru a se căsători cu ea Răpitorul fetei căsătorite asociat cu lupul căutător de pradă Esența htonică a lupului este, de asemenea, un arhetip arhaic În ideile unor popoare, el apare ca un paznic al lumii interlope și un lider în tărâmul morților În mitologia greco-romană, lupul este asociat cu imaginea lui Hades - conducătorul lumii morților, care este îmbrăcat în piele de lup, iar zeul etrusc al morții are urechi de lup Egipteanul Osiris învie sub forma unui lup, iar Anubis, un zeu cu cap de lup, este conducătorul sufletelor din viața de apoi În mitologia indienilor algonchini, lupul - fratele demiurgului Menebuch "marele iepure îmblânzit" - este conducătorul tărâmului morților Baza numelui zeului-fierar osetic și zeului lumii interlope Worgon - un analog al grecului Hephaestus și al romanului Vulcan, este worg "lupul" Una dintre funcțiile șamanilor, care posedă capacitatea de a se transforma într-un lup în timpul lapidarii, este de a conduce sufletele morților în viața de apoi De asemenea, românii credeau că lupul este un ghid către realități transcendente În Evul Mediu, printre națiunile europene aparținând catolicismului, exista credința că magicienii se transformau de obicei în lupi când mergeau la adunările lor, iar conform spaniolilor călăreau pe lupi Alții au susținut că, pentru a zbura, vrăjitoarele își pun o centură de piele de lup Aparent bazat pe aspectul htonic al imaginii lupului din antichitate și Europa medievală, s-a impus ulterior ca simbol mitologic al întunericului, al iernii și chiar al morții Subliniind probabil acest rol al lupului, dupa adoptarea crestinismului, imaginea acestuia a fost reinterpretata ca un animal cu functii demonice si identificat cu diavolul Apostolul Pavel ia comparat chiar pe eretici cu "lupii feroce" /Evan Fapte: : / Funcția sa dualistă este clar vizibilă în motivul turcesc al unui totem-lup care urmărește un lup-vampir Potrivit germanilor, lupul mănâncă demonii pentru ca lumea să nu dispară Datele înregistrate arată că imaginea lupului mitologizat printre slavi nu diferă semnificativ Și pentru ei era un animal sacru Un analog al turcului boz kurt//boz borti "lupul sacru" este Lupul Alb (Белий волк) - regele pădurii în mitologia rusă, unde culoarea albă l-a desemnat și ca animal sacru și simbol solar Acest lucru se reflectă cel mai viu în mitonimul rus Hort "lupul soarelui", denumind un lup/câine mitic care se manifestă ca un vânt care însoțește șarpele de munte în luptele sale Astăzi, acest mitonim se păstrează în denumirea hort care înseamnă "lup / câine" Cel mai probabil, Horlg este legat de numele zeului soare Hore (probabil împrumutat din mitologia iraniană), iar Dragonul Horian sau Dragonul de Foc printre slavi și balaurul în general în alte mitologii este, de asemenea, un simbol solar, motiv pentru care lupul este uneori identificat cu Soarele sau îl însoţeşte Lupul este, de asemenea, perceput ca o altă formă a dragonului În tradiția slavilor răsăriteni, lupii sunt subordonați spiritului pădurii Leshii, care are grijă de ei, așa cum stopaiinul are grijă de câinii săi, iar printre slavii sudici, miticul ciobanesc lup este considerat stăpânul lor După botez, diverși sfinți creștini au fost însărcinați cu această funcție Sfântul Gheorghe este patronul lupilor Slavi/, Sf Mihail / Ucraina, Yu Slavi/, Sf Sava /ju slavi profetul Danail /Herţegovina/ etc Motivele cu lupul magic pot fi găsite în unele basme rusești, printre care cel mai popular este Pasărea de foc, în care nu un călăreț, ci un lup gri (alb) îl ajută pe personajul principal Ivan Tsarevich să-și îndeplinească sarcinile Aparent, acest lucru este înrădăcinat în superstiția că este bine să întâlniți un lup în pădure Pe baza acestui fapt, se poate argumenta că lupul era un animal de cult și în rândul slavilor La fel ca grecii, care credeau că Zeus și alte zeități s-au transformat într-un lup, slavii credeau că și tunătorul Perun poseda această abilitate, care se manifesta atunci când urmărea norii care întunecau soarele Funcția sa totemică este exprimată în faptul că unul dintre triburile slave se numea Visi Credința că într-o anumită zi a anului unele popoare se reîncarnează în lupi se regăsește și la slavi Herodot relatează că în fiecare an, la un moment dat, Nevri, considerați strămoșii slavilor, se transformă în lupi Un ecou îndepărtat al acestui obicei sunt sărbătorile Lupului dedicate lupului printre slavii din sud și românii, iar sporadic printre slavii răsăriteni, uneori sărbătorite în diferite momente, iar printre bulgari - de trei ori pe an Și printre slavi, lupul este asociat cu principiul masculin, care se manifestă mai ales în riturile și obiceiurile de nuntă Acest lucru este confirmat de numeroase mărturii Printre acestea este un vechi obicei de nuntă slav, fiecare dintre cele două petreceri din nuntă era considerată un "lup" în raport cu cealaltă, adică un străin În bocetul de nuntă, mireasa își numește cumnații "lupi cenușii" ", iar în cântecele rudelor lui Mla - mireasa, mireasa este o "lupoaică" În folclorul cântecului rusesc, mirele este asociat cu lupul, iar în cântecele pline de umor el este purtătorul simbolismului erotic În visele fetei, lupul are simbolism înainte de nuntă - prevestește un mire sau întâlnirea socrilor /Polesya/ Esența htonică a lupului printre slavi s-a manifestat și mai ales în vremurile de mai târziu, când a încetat să fie perceput ca animal sacru Sub influența religiei creștine, slavii credeau că diavolul a creat lupul din noroi (sau din lemn) pentru a-i face rău lui Dumnezeu, dar nu i-au putut sufla viață și i-au cerut lui Dumnezeu să facă acest lucru Lupul însuflețit de zeul s-a năpustit asupra diavolului, care a reușit să se cațere într-un copac, dar lupul a reușit să-i lovească călcâiul, făcându-l să șchiopătească De atunci, diavolul i-a fost frică de creația sa În versiunea macedoneană a acestei legende etiologice, diavolul s-a ascuns în mare Potrivit unei alte legende, lupul (și, de asemenea, câinii, șerpii și spiritele rele) s-a născut din sângele lui Cain /dalmați/ Uneori vampirii și goblinii iau forma unui lup yu slavyani/ În timpul unei divinații pentru căsătorie, o fată a visat la un lup și la scurt timp după aceea a murit Oamenii au alungat vârtejul, despre care se presupunea în general că era opera puțurilor, strigând "vuk, vide, vuk" /sârbă/ Lupul este, de asemenea, asociat cu spiritele rele În superstiții, diavolul se transformă în lup /h slavi/ Era interzis să-i pronunțe numele noaptea, pentru că dacă l-au auzit lupii, veneau imediat din pădure- asa de Belarusii au respectat această interdicție mai ales de Crăciun Probabil că obiceiurile apotropaice în rândul sârbilor în ajunul Crăciunului, de a lăsa un colac special pregătit pentru lup la ușa casei sau de a-i lăsa cina la răscruce, erau la origine culte Acest lucru este legat și de regândirea fostelor sărbători dedicate lupului, care au început să fie respectate ca protecție atât față de demonul-lup, cât și față de prădătorul-lup În același timp, alături de percepția sa ca ipostază a diavolului și vampirului, în ideile popoarelor slave, lupul este principalul distrugător al demonilor De exemplu, ucrainenii credeau că, dacă fulgerul și lupul nu i-ar distruge pe diavoli, ei vor deveni atât de numeroși încât pământul nu va fi distrus și, potrivit cazacilor ruși, Dumnezeu însuși i-a poruncit lupului ce să facă Pe vremuri, printre bulgari, lupul a fost crescut într-un cult În credințele populare, imaginea sa este o sinteză a ideilor despre el ale tracilor, slavilor și proto-bulgarii În bayania, el "apare ca un model cosmic", care este asociat atât cu credințele turcilor, cât și ale slavilor, deoarece lupul este perceput ca un mediator între cele trei lumi - superioară (cerească), mijlocie (pământească) și inferior ( postum) Expresia dialectală bulgară sura vuka "cel strălucitor, i e lupul divin sau sacru', în folclor, corespunde semantic termenilor turci deja amintiți boz kurt // boz Ьбгии și lupul alb printre slavi, iar pe de altă parte, este și o reminiscență a slavului Zmei Goryanin /игьлг& ^ил, ruși/, Zmei Ognen Valk (Zma] Ogaeni Vuk /sârb/) care s-a identificat cu lupul În acest sens, interesează și numele personal Valkun cu varianta Vlchkun, ceea ce arată că acesta este un nume complex compus din lupul apelativ slav cu varianta dialectală vlak și kun - denumirea turcească, respectiv protobulgară pentru soare (și ziua), adică este structura internă a acestui nume hibrid este "sunwolf sau sunwolf", i e corespunde semantic Surei Wukah Esența de cult ceresc a lupului se reflectă și în credința despre constelația Ursa Major, în care oamenii adunau într-o singură compoziție stelele formând Carul și Boii, iar alături de ele - Lupul Semantica simbolică în acest caz nu este deosebit de clară, mai ales legătura cu agricultura, dar cu siguranță este împletită cu cultul ursului În unele zone, Steaua Polară este numită Lupul Faptul că lupul este un animal totem printre cievași demonstrează indirect că este un strămoș mitic îndepărtat și al protobulgarilor O variantă a mitului despre Hun Shanui, fiicele lui și bătrânul lup și-au găsit expresie în complotul unui basm bulgar de la Ohrid (înregistrat de K Shapkarev), în care momentul esential este casatoria fetei Tentelina cu un lup Dar lupul era și un animal totemic printre unele triburi slave și tracice, adică cu toate grupurile etnice principale formând naţiunea bulgară Percepția lupului ca simbol al principiului masculin și simbolismul acestuia în ceremonia de nuntă în rândul bulgarilor este fixată în cuvântul dialectal varyin "logodnic", care derivă etimologic din scita, varka "lup" (> Unt farkas) ) " Sh Afanasiev A , Vederi poetice ale slavilor asupra naturii, v , Moscova, : ; Barbolova, , Nume cu sensul de valk în sistemul antroponimic Bulgarianskata // El cn LiterNet, , Nr ( ): ; Bednenko G , Imaginea lupului printre indo-europeni și enciclopedia culturilor: ; Beshevliev, V , Monumente epigrafice prebulgare, S , : ; Mitologia bulgară Riverman enciclopedic (Art A Stoynev), S , : ; Georgieva Iv , Bulgarian national mitology, S , : , - ; Gergova, D Obredat pentru obez-mortyavaneto în Tracia Antică, S , : - ; Gumilyov L , Turcii antici, - M , : ; Gura A V , Simbolismul animalelor în tradiția populară slavă, M , ; - ; Gutsalov, S Yu , Tribul Lupilor Lupul despre mitologia diferitelor popoare: ; Eliade M , Istoria credințelor și ideilor religioase, S , : ; Zuev Yu A , Terminologia socială turcească antică în textul chinezesc al secolului al VIII-lea // Al-maty-M , , p - ; Ivanov V V , Reconstrucția cuvintelor și textelor indo-europene care reflectă cultul lupului // Izvestiya AN SSSR Ser Literatură și Limbă, T , , Nr : ; Kutger, J K , Illustrated Encyclopedia on Traditional Symbols, S , : ; Ladygin, M B , Ladygina O M , Brief Mythological Dictionary, M , ; Legendele din Novruz Nurani Și versiunea online a revistei socio-politice a Azerbaidjanului, : ; Marazov, I , Mitology on Trakite, S , : - ; Marinov, D , Narodna vyara și obiceiurile populare religioase, S , : ; Dicţionar mitologic (Ch Ed E M Meletinsky), M , : ; Miturile popoarelor lumii, vol , M , : ; Niederle, L , Antichităţi slave, M , : ; Prior, J , Universal symbols, S , : ; Pletneva S A , Polovtsy, M , : ; Radlov, V V , Despre problema uigurilor, Sankt Petersburg, : ; Rybakov B , Păgânismul Rusiei antice, - ; Mitologia scandinavă (adaptată de Yu Svetlanov), S , ; Wikipedia, Valk (mitologie): ; Fasmer M , Dicționar etimologic al limbii ruse, v , M , : ; Zeii și oamenii din lumea antică Brief Dictionary (compilat de Fedoseenko, V M ), M , : ; Ferdowsi, Shah-name, S , : ; Kharitonov M A , Aspecte socio-culturale ale simbolismului zoomorfic al popoarelor din Asia Centrală, : ch : ; Chevalier J , Geerbrant A , Rechnik on the symbol, vol , S , : - VÂRCOLAC O persoană care are capacitatea de a se transforma într-un lup și, prin magie, transformă alți oameni în lupi Acest personaj mitologic este cunoscut de majoritatea popoarelor europene și de unele caucaziene A făcut obiectul a numeroase și variate descrieri și cercetare, în unele dintre relatări se încearcă să se demonstreze existența lor reală Găsim date despre licantropie chiar și în mitologia grupului Apollo a primit porecla Lycaeus pentru că, pe de o parte, era un paznic al lupilor, iar pe de altă parte, el însuși apărea sub forma unui lup Dovada arhaicității acestei credințe este și mitonimul grecesc Lycaon "om-lup" - cuplul mitic al jocului Arcadia, iar conform unei alte versiuni, el este creatorul lui Lycaon "Muntele Lupului" În mitologia celtică irlandeză, zeița Tuireanc a fost transformată în vârcolac de către iubitul soțului ei, iar fiii pe care i-a născut în această stare, Bran și Sgeolán, au apărut în această lume sub forma unui lup/lup/ și și-au asumat rolul dintre câinii credincioși ai lui Finn Mac Cumal - unul dintre cei mai faimoși eroi mitici celtici Cazuri de licantropie sunt descrise și în lucrările lui Strabon, Platon, Petronius, Virgil, Ovidiu și alți autori antici și medievali, unele dintre ale căror relatări descriu procesul de reîncarnare în detaliu În tradiția chineză, reîncarnările oamenilor în diferite animale sălbatice sunt caracteristice Cele mai multe povești despre transformarea oamenilor în lupi, konto rătăcește noaptea, unii dintre konto erau canibali, sunt spuse în provincia chineză Shanxi Ideea de a transforma un om într-un lup unește multe mituri despre lup - pe de o parte, este legată de credința în metamorfoza om ~ fiară, iar pe de altă parte - de percepția lupului ca mediator între cele trei lumi din spaţiul mitologic Aceste mituri vin din cele mai vechi timpuri și coexistă în diferite culturi Identificarea zeu-războinic-lup, războinic-lup, erou-lup, precum și confirmarea lupului ca simbol al masculinității și al puterii militare, au avut, de asemenea, un impact semnificativ Uneori fenomenul este considerat natural, i e ca un dat prin naștere, dar mai des această abilitate a diferitelor vrăjitoare și vrăjitori este dobândită prin pregătire specială Se credea că nu numai că s-au transformat pe ei înșiși, ci ar putea și transforma alți oameni în lupi Motivul vrăjitoarei care transformă o întreagă procesiune de nuntă într-o haită de lupi este prezent într-o serie de culturi indo-europene, inclusiv în cele slave Aceasta este în legătură directă cu obiceiurile de nuntă arhaice [cf Lup] Credinta ca in aceasta stare lupul ataca oamenii si ii manca era deosebit de raspandita Multe astfel de cazuri, prezentate ca reale, sunt descrise în vasta literatură vest-europeană pe această temă Ea reflectă persecuția celor acuzați că sunt vârcolaci și vrăjitoare de către Biserica Catolică din Europa de Vest, care i-a pedepsit cu moartea pentru că se credea că au dobândit capacitatea de a se reîncarna după ce și-au vândut dupia lui Satana, iar comunicarea lor cu el a condus ei nebuni Unii și-au explicat originea prin faptul că sufletul unui om adormit își părăsește corpul și se transformă în lup Potrivit altora, ele sunt rezultatul "transmutației", în care o persoană se transformă într-un lup în trup și spirit Interesantă este versiunea românească a originii vârcolacului, conform căreia acesta este al treilea sau al șaptelea copil al unei femei care este și al treilea sau al șaptelea născut la rând în familia ei L Informații despre acest personaj pot fi găsite și în triburile slave medievale, monumente din secolul al XIX-lea până la mijlocul secolului al XIX-lea Chiar și Herodot relatează că, potrivit sciților și celor care trăiesc în Sciția, fiecare dintre Nevri (considerați a fi proto- Slavi) petrec câteva zile pe an se transformă într-un lup și apoi ia din nou formă umană Potrivit slavilor estici și occidentali, un vârcolac este o persoană care a fost vrăjită de magicieni și transformată într-un lup, sau este un magician care se transformă într-un lup pentru o perioadă În afară de folosirea magiei, printre cele mai faimoase moduri de a se transforma într-un lup este îmbrăcarea unei piele de lup, pășirea peste o centură așezată pe prag, pășirea peste un ciot sau înfigerea unui cuțit în ea sau în pământ, trecerea printr-un jug, un gard viu etc În timpul reîncarnării, vrăjitorul trebuie să se dezbrace sau să-și înlocuiască hainele cu altele vechi, în semn că este de acord să se alăture lumii cealalte Toate aceste acțiuni sunt însoțite de vrăji speciale Vrăjitoarele își recapătă forma umană în același mod, dar în ordine inversă Cu toate acestea, dacă cineva scoate între timp un cuțit înfipt într-un ciot sau în pământ, este posibil să nu revină la forma umană decât dacă cunoaște vrăji speciale Astfel, rămâne pentru totdeauna sub formă de lup și vrăjit, cu excepția cazului în care vrăjitorul îl eliberează înainte de a muri Dar uneori este salvat de ajutorul altuia, dacă este lovit între ochi cu furculița, dacă este înfipt un cuțit în aluat, sau dacă este hrănit cu pâine, dacă i se rostește numele etc Vrăjitorul lup face rău oamenilor și slujește lupii - de obicei le furnizează curse, iar vrăjitul îi evită pentru că îi este frică de ei, nu mănâncă carne crudă și se hrănește mai ales cu fructe de pădure și rădăcini, nu atacă oamenii și animalele și este doar feroce celui care l-a vrăjit Se crede că vârcolacul diferă de adevăratul lup prin genunchii picioarelor din spate, care sunt îndoiți înainte, ca la oameni Datorită credinței în posibilitatea auto-reîncarnării, vârcolacul se referă la grupul de schimbători de forme ruși, "oameni care au capacitatea de a se transforma (se transforma) în orice animal" Printre slavii din sud, albanezi și greci, vârcolacul este identificat cu un vampir, care se caracterizează și prin transformarea în lup/câine Sârbii îl aseamănă cu un sac acoperit cu blană de lup, plin de sânge și fără oase O astfel de descriere există și pentru imaginea vampirului, ceea ce explică identificarea acestora Grecii se referă chiar la vampir cu cuvântul slav valkolak, iar sârbii se referă adesea la vârcolac ca fiind un vampir Slavii credeau că vârcolacul urmărea lupii și, la fel ca lupii Skoll și Hati din mitologia nordică, putea înghiți soarele și luna și astfel provoca eclipse Acest lucru este caracteristic vîrcolacului românesc, motiv pentru care printre ei era interzis să se toarce când este lună și duminica, pentru că atunci vârcolacii se cațără pe firele toarse în cer și mănâncă luna Este dificil să descrii ideea inițială a bulgarilor despre vârcolac Astăzi, această imagine este mult mai complexă, deoarece ideile mitologice despre lup ca animal totem și credințele despre metamorfoza dintre om și lup, moștenite probabil din timpuri preistorice, se împletesc de-a lungul timpului cu credința în transformarea morților în spirite rele necurate Vârcolacul din demonologia bulgară este cel mai apropiat de omologul său slav, dar are și trăsăturile sale specifice națiunii Pe de o parte, acest lucru se datorează specificului etno-istoric, deoarece acestea sunt o condiție prealabilă pentru fuziunea diferitelor vederi, iar pe de altă parte - din cauza contaminării trăsăturilor din caracteristicile diferiților demoni În secolul al XIX-lea, această imagine era deja nedeterminată și întruchipa trăsături ale caracteristicilor altor demoni și chiar a fost identificată cu ei Apropierea sonoră a numelor vârcolac și vârcolac și estomparea imaginilor acestor personaje fac posibilă identificarea acestora și, mai exact, prin sincretism, din cele două personaje anterior diferite s-a format o singură imagine Pe baza funcțiilor și comportamentului său, bulgarii îl percep cel mai adesea ca pe un tip de vampir, în ciuda prezenței cicatricilor, datorită cărora se disting Este posibil ca trăsăturile vampirice ale imaginii vârcolacului să fie caracteristice vârcolacului În trecut, se credea că boii erau spiritele celor zămisliți, născuți sau morți în timpul Zilelor Murdare, Sărbătorile Lupului și Duminica Todor Se credea că un vârcolac a reîncarnat spiritul unei persoane care fusese bolnavă în pat cu mult timp înainte de moartea sa, indiferent dacă era bărbat sau femeie O altă versiune spune că vârcolacul este un spirit rău care ia naștere din sângele unui tâlhar ucis cu un cuțit sau o pușcă în pădure și chiar că fiecare criminal și criminal devine vârcolac după moartea sa Reîncarnarea lui are loc în a patruzecea zi după crimă Acest mort reanimat se întoarce la cei vii și continuă să trăiască cu ei [cf paleusnik] După adoptarea creștinismului în rândul bulgarilor, credința că vârcolacul este de fapt Sfântul Todor, care în nopțile duminicii lui Todor, s-a revărsat din mormânt și a devenit "lup" A apărut ca un călăreț, purtând o mantie albă si o carja in mana Se invarte la primii cocosi si cu carja ii loveste pe cei care nu il cinstesc sau nu lucreaza in zilele interzise Lovitorii se imbolnavesc si mor pana la sfarsitul anului Un motiv asemanator este obisnuit printre ruși, dar este asociat cu Sfântul Gheorghe, care este perceput drept patronul lupilor Printre bulgari există și convingerea că atunci când anumite cerințe privind gospodarul sunt încălcate, i e spiritul strămoșului păzitor, el se transformă în lup și își exprimă nemulțumirea provocând necazuri descendenților săi Această credință este în mod clar strâns legată de credința turcilor, conform relatării, strămoșul apare sub forma unui lup care îi ajută în vremuri dificile În paralel cu aceasta, s-a păstrat și credința că din punct de vedere vizual ox-kolak era o persoană normală, care se distingea de oamenii obișnuiți prin ochii roșii de sânge și sprâncenele închise Deja la naștere, este recunoscut după haina de lup (blană) de pe frunte sau sub limbă - o credință caracteristică și slavilor estici Se credea că s-a născut dintr-o femeie concepută de un vampir În folclorul prozaic bulgar, există motivul mirelui, transformat într-un lup (sau altă fiară crudă), care își atacă noaptea tânăra mireasă Reflectă o asociere arhaică a logodnului și a mirelui cu un lup și ca simbol al masculinității întruchipate în obiceiurile de nuntă printre ruși și turci Credința în transformarea de la om la lup este evidentă în relatările înregistrate ale vânătorilor care pretind că au găsit urme umane sub pielea unui lup ucis Vrăjitorii erau considerați și vârcolaci - o idee probabil legată de reprezentanții instituțiilor preoțești - șamanul turc sau vrăjitorul slav, despre care se spunea că poseda cunoștințe și abilități similare Potrivit episcopului cremonez Luiprand, Boyan Magicianul, unul dintre fiii regelui Simeon cel Mare/secolul al IX-lea, poseda capacitatea de a se transforma într-un lup și alte animale Legendarul prinț rus Vseslav (al cărui prototip este prințul Polotsky /secolul XI/), eroul basmelor rusești Volkh Vse-slavovich, eroul sârb Zmey Ogneniy Volk etc , s-au transformat în lup Metamorfoza om ~ lup printre bulgari este, de asemenea, legată de vechea tradiție militară de a percepe războaiele ca lupi În toate cazurile, transformarea are loc noaptea, mai ales în preajma sărbătorilor de Crăciun, iar persoana își păstrează aspectul de lup până la primii cocoși În acel moment, vârcolacul atacă oamenii, îi ucide și le bea sângele Acest lucru se aplică mai ales vârcolacului născut din spiritul unui ucis Trăiește în petzers și se poate transforma și în alte animale Uneori îi cheamă pe nume pe cei care trec sau trec pe lângă locul unde a fost vărsat sângele lui în timpul vieții și, după ce le-a vărsat sângele, le atârnă carnea în peșteri Aceste caracteristici îl apropie de vampir sau de spiriduș, așa că de obicei este identificat cu ei La fel ca multe alte popoare, bulgarii credeau că puterea vârcolacului crește odată cu luna plină Tipic slavilor este credința că eclipsele se datorează faptului că vârcolacul a înghițit soarele, respectiv luna, abilitate care este atribuită și vrăjitoarei, balaurului și mantiei - o altă confirmare a identificării lupului cu balaurul și mantia printre slavii din sud În medicina modernă, licantropia este considerată o formă de nebunie în care cel care suferă se percepe ca un lup, motiv pentru care mănâncă carne crudă, atacă oamenii și animalele, îi crește părul lung, aleargă ore întregi noaptea etc Cu toate acestea, încrederea în el nu a dispărut complet VU vârcolac, paleusnik w Conform structurii sale de formare a cuvintelor, un vârcolac este un cuvânt complex compus din lup + păr ' ) Blană; ) tipul chipului uman, aspectul; ) corpul unui om sau al unui animal", iar structura sa internă este "un om în formă de lup" Unele nume pentru acest concept în alte limbi slave sunt similare în învățare: sr hr vukdlak, rusă volkol'ak, volkodl'ak, ghoul, ucraineană Vârcolac, Belarus volkolyk, volku lak, slovenă volkodlâk, cehă vlkodlsk, gen Wilkolak De la slavii din sud, cuvântul a fost împrumutat în greacă, unde RoiHkbHaka înseamnă "vampir", și în rom ѵігсоіаs Potrivit unor cercetători, aceste nume provin dintr-un lexem antic format din nume pentru un urs și un lup (prusac, tlok "urs", lit lokys, lat lăkis, care este înrudit cu Sf Gr Hѵko ; Mitologia bulgară Riverman enciclopedic (Cu art A Stoynev), S , : - ; Riverman etimologic bulgar, v , S , : ; Venedikov, I , stagiar de aur, St Zatora, : - ; Vlasova M , Noua Abevega a superstițiilor rusești, Sankt Petersburg, : - ; Georgieva Iv , Mitologie națională bulgară, S , : - ; Gerov, N , Rechnik în limba bulgară, vol , S , : ; ; Gura A V , Simbolismul animalelor în tradiția populară slavă, M , ; Gutsa-lov, S Yu , Tribul Lupilor Lupul în mitologia diverselor popoare: ; Legendele Novruz Nurani // Versiunea online a revistei socio-politice a Azerbaidjanului "Echo", ; Dremin, G , "Dialectele scito-sarmate și dicționarul "scitic" al lui V I Izvestia al Academiei de Științe a URSS, Seria literatură și limbă, , vol , nr ; Ivanov, V V , Toporov, V N Volkodlak I în mit of the Peoples of the World, vol , M , : ; Mazello R , Fallen angels and spirits of darkness, Yaroslavl, : ; Marazov, I , Mitologiya na trakite, S , : - ; Marinov, D , Narodna vyara și obiceiurile populare religioase, S , : ; Dicţionar mitologic (Ch Ed E M Meletinsky), M , : ;; Novichkova T A , Dicţionar demonologic rus, Sankt Petersburg, : - ; Panchovski I G , Pantheont in the antic slavs and mitology to them, S , : - ; Popov, R , Pentru Vulkolaka în Bulgarskite of the Folk Varvania (Historically Roots and Locality in Folk Culture) I IIIM, vol , S , ; Robbins R X , Enciclopedia vrăjitoriei și demonologiei, M , "Lokid", : - ; Antichități slave Dicționar etnolingvistic, M , vol , : - ; Glosar de simboluri, Kkiv, : Walgers, D , Chinese Mitology, S , : ; Dukova, U , Zur slaviscken Schicht in der Lexik des Volksglaubens und Brauchtums im den Balkansprachen U Linguistique balkanique, XX, , - ; Ghinoiu I , Obiceiuri populare de peste an Dicponar , București, : - ; Moszynski K , Kul-tura ludowa slowian, P: Kultura duchowna, Warszawa, : WIZARD (cartea vrăjitorului /general/) și VRĂJITOARE Basme, personaje fantastice, înzestrate cu abilități supranaturale de a face lucruri extraordinare, folosind obiecte - baghetă magică, inel etc Ele sunt cunoscute de toți europenii și de multe alte popoare Ajută oamenii buni și pedepsesc oamenii răi Ele diferă fundamental de vrăjitori prin faptul că vrăjitorii sunt percepuți ca buni și drepți Cel mai adesea printre europeni sunt zâne frumoase, spre deosebire de vrăjitori, pentru că au un aspect neplăcut Dar și ele pot lua forme diferite Abilitățile lor sunt mai mari decât cele ale vrăjitorilor Subordonați binelui și frumosului, ele pot distruge cele mai teribile vrăji, chiar pot reînvia morții În imaginația bulgarilor și românilor, aceștia apar, de obicei, ca niște cerșetori urâți și de renume, dar prin acțiunile lor capătă o înfățișare fermecătoare Relativ rar, în imaginația bulgarilor, femeile magiciene apar și în imaginea unor zâne frumoase și efemere Este posibil ca acest personaj să fi apărut prin influența păduchilor, împărțindu-și funcțiile cu vrăjitoarea Se crede că termyugge sunt împrumuturi relativ recente de la rusă Din punct de vedere genetic, ele sunt legate de v EXTERN și ВНАКАИЛИВИТЕ (la вНАКАИИЛИВИТЕ) Nume colective pentru spiritele rele, konto se referă cel mai adesea la nimfe w Acești termeni sunt formați prin substantivizarea adjectivului dialectal extern, din care prin suf -liv/s! este formativul și formația externă + morfema articolului pentru plural ore Motivația se bazează pe opoziția mitologică abstractă în interior-exterior (nav-к), unde in-out este egal cu al cuiva, iar /on/out este spațiul neexploatat al altcuiva În ceea ce s-a întâmplat, se leagă și de ideea că demonii sunt din cealaltă (externă, străină) și nu din această lume (internă, proprie), adică nu sunt din lumea umană Aparent, inițial, wonkasmo este un epitet sau eufemism aplicat tuturor spiritelor rele Acest lucru este evident din semnificațiile păgânilor externi Vârcolac (вВРКОЛИИК /Izvor, Burg ; Dervent, Dedeag ; BelogrU; vrko-lЬk /Oryah /; vârcolac, vrakalak /ЮЗБ/; vrakolok, vurdalak, furkolЬk, furkoly) /akShtip furkoly) O creatură demonică care astăzi este identificată cu un lup-lac, dar de fapt este o chestiune de caractere diferite Judecând după descrierea dată de N Gerov, vârcolacul este mai mare decât lupul și are un singur ochi pe cap, de mărimea unui ou În acest sens, el se corelează cu un uriaș, un păgân și cu una dintre reprezentările din Karakonjul Pe de o parte, este mai aproape ca înfățișare de zeul scandinav Odin, care are și un singur ochi, pentru că celălalt este pierdut, iar pe de altă parte, este mai aproape de miticii ciclopi greci cu un singur ochi și de alți giganți Despre vârcolacul din surse se raportează doar că bântuie clădirile ruinate și abandonate Noaptea, la orele târzii, iese și atacă călătorii târzii să-și bea sângele În acest sens, el se apropie de vampirul demon și se raportează la grupul morților vii Această situație sugerează că aici vorbim despre fuziunea a două, și poate trei personaje O situație similară se observă în sistemul lingvistic rusesc, unde volkolak (volkodlak), vurdalak, vorog (inamic) sunt de obicei considerate identice și se argumentează că vurdalak este un nume literar târziu - o variantă a volkodlak Se acceptă că un ghoul a câștigat popularitate la începutul secolului al XIX-lea prin poezia lui A S Pușkin "Ghoul" Sporadic în literatura etnologică, ele sunt diferențiate, iar un ghoul se crede că este spiritul unei persoane decedate, în repaus -nick -întors, adică unul care ia forma unui lup, urmărește și ucide oameni Această versiune pare mai plauzibilă și explică identificarea vârcolacului și vârcolacului Cel mai probabil, inițial, numele vârcolac însemna doar "o persoană care posedă capacitatea de a se transforma într-un lup", iar un vârcolac "un vampir care ia forma unui animal" în proto-slavă, acești termeni desemnau diverși demoni, ale căror imagini de-a lungul timpului au devenit în mare măsură uniforme Apropierea lor sonoră a contribuit la fuziunea vârcolacului cu vârcolacul într-o singură imagine w Pe baza identificării cu vârcolac, se presupune că vârcolacul mitono-minant este o variantă fonetică a vârcolacului (cu tranziția l ~ p) Acest lucru nu este exclus în unele cazuri Dar ținând cont de datele extralingvistice, nu este exclus ca baza sa să fie o contaminare a lupului cu un alt cuvânt, de ex : cu cuvântul lipsit de ambiguitate, de mult dispărut vari vark I vark + olak) sau wordk Nu este exclus ca baza vârcolacului să fie conectată cu unele dintre verbele vrtya (un mort care s-a transformat într-un vampir, adică = rusă воробен), care este, de asemenea, caracteristic vârcolacului sau - de la вартия (un om mort care s-a întors ) Este de remarcat faptul că numele vârcolac și variantele sale sunt mai frecvente decât vârcolac £E mitologia bulgară Dicţionar enciclopedic (comp A Stoynev), S , : - ; Gerov, N , Dicţionar al limbii bulgare, pct , S , : ; Vlasova, M , Novaya abevega Russian superstitions, S Pb, : , , ; Panchovski I G , Panteonul slavilor antici și mitologia lor, S , : - ; Fasmer, M , Dicționar etimologic al limbii ruse, vol I, M , : - ROTARY (rotativ /YUZB/) > FIG Numele este format din verbul spin și casa relativă Este folosit ca definiție a unei bune gospodine Sensul "păzitor de șarpe" este secundar și este motivat de credința că, în calitate de protector al familiei și al căminului, acest personaj mitic menține ordinea și în casă VÂNT (vânt /IB/, vânt G&B&U; BRIZE (adiere /Pagină/); BREEZE (adiere /Prilep/); BREEZE (adiere /min /) Din punct de vedere mitologic, vânturile sunt ființe animate și personificate, referindu-se în primul rând la forțele malefice, deoarece pot fi auzite și simțite, dar nevăzute Spiritizarea vântului este un fenomen arhaic De obicei, el este prezentat ca un spirit care este direct legat de aer - unul dintre principalele elemente naturale și în același timp - de conceptele de spirit și suflet În mitologia sumeriană, vânturile din cele patru direcții ale lumii erau percepute ca puteri superioare personificate Vântul de sud, care are aripi, a fost considerat deosebit de semnificativ Potrivit surselor babiloniene, vânturile sunt demoni care atacă luna Vya-terul era comparat cu un vultur /romani/ sau era considerat un vultur uriaș /scoțian/ În Avesta, vântul este descris ca un băiat de ani Ca spirite antropomorfe, ei și-au imaginat vânturile și bașkirii, conform cărora modul lor de viață este ca cel al oamenilor În ideile Trans-Duralului popoarelor, Vântul de Nord este ca un bătrân care suflă cu puteri uriașe și are respirație de gheață Unele dintre popoarele daghestane descrie vântul cu aspectul mamei vântului, cunoscut sub diferite denumiri: Goorol ebel "vârtej" sau "tornadă" și este situat într-un vârtej /Avari/, Tsagila aba /Darginites-harbuktsi/, Štuorla GІiaiura /Dargindite -tsuda-hartsi/ etc Pe lângă mama sa Muchulal ila, vântul s-a identificat și cu tatăl său Muchulal dada /Carații/ S-a identificat sporadic cu fiica sa Görol jasal, o fată frumoasă cu părul lung, care urmărește tineri frumoși / Avari-Andalals/ Și conform hinduismului, vântul are o fiică (din Lună) Marisha - "îndrăgita hrănitoare a copacilor", care este identificată și cu roua Tushara În Biblie, vântul este suflarea lui Dumnezeu care a dat viață primului om și a ordonat haosul primordial Există diferite afirmații despre originea vântului Potrivit unuia dintre ei, au o mamă În unele mitologii daghestane, mama vântului era percepută ca o zeiță rea care are machiajul albastru-ve, dintre care doar cea mai mică este binevoitoare față de oameni /harbuk-tsi/ Imaginea ei este vie în poveștile popoarelor din Daghestan, unde se spune că poate dărui sau pedepsi oamenii, iar Nogai Obur-kurtka arată ca o vrăjitoare bătrână care evocă o vrăjitoare Grecii antici credeau că Astraea și Eos aveau patru sy-nova înaripate - vânturile Boreus, Noth, Ever și Zephyr, care erau asociate cu polii principali ai lumii Potrivit hinduismului, spațiul a apărut din atman "spiritul lumii, oceanul infinit al sufletului universal", din spațiu - vânt și din vânt - lumină (sau foc) Conform legendelor feniciene despre crearea lumii, primul gir a apărut din mișcarea aerului în ceruri; primii bărbați l-au numit Colpius, care împreună cu soția sa Baau au creat primii oameni muritori În cronologia creației din "Avesta" se precizează că Ormuzd (Ahura Mazda} a creat mai întâi o picătură de apă, apoi focul și în cele din urmă vântul În tradiția islamică, Dumnezeu a creat vântul din aer și din nor, i-a dat nenumărate și aripi infinite, cu reține apele Vântul este asociat și cu apa în mitologia chineză În mitologia greacă veche, vânturile Boreus (roman: Aquilon), Zephyr, Everus, Noth și alte vânturi violente și ușoare sunt frați cu rang de zei, dar toți sunt sub controlul zeului Aeolus, care le ține închise în peșterile miticelor Insule Eoliene sau le pune într-un burduf Un analog al lui Aeolus în mitologia romană este Ventus "Viagr" În alte mitologii vechi, vânturile sunt, de asemenea, subordonate unei anumite zeități: așa este zeul vântului Shu în mitologia egipteană Zeul vântului, care este uneori fuzionat cu zeul furtunilor, zeul tunetului sau zeul ploii, cum ar fi zeul sumerian Ishkur, dar într-o altă versiune vânturile sunt controlate de zeul Enlil, al cărui nume înseamnă " domn vântului' sau 'gosiodar-vânt', prin al treilea - vântul este un slujitor al zeului suprem Anu În mitologia babilonian-akkadiană, vânturile erau conduse de creatorul lor, Marduk Zeul vântului Vayu în mitologia iraniană, conform "Avesta", este în același timp zeul neiertător și sinistru al morții, dar zeul Vata este menționat și ca zeul vântului Succesorul lui Vayu în mitologia osetă este Vayuga, dar ea este si stapana vanturilor Wadakhsin Cu vanturile si furtunile osetii ei asociază și zeitatea Galagan, care ocupă un loc între spiritele bune și cele rele; are un aspect antropomorf și trăiește la munte În hinduism, zeul vântului este și Vayu (Vayu), care alergă pe cer călare pe un căprior sau într-un car tras de căprioare El domnește în spațiul dintre pământ și cer, unde zeul Parjanaya-vata ("Ploaie și vânt") se învârte Zeul furtunilor și părintele vântului în hinduism este Rudra "Răgitorul", descris prin epitetele sălbatic și atotdistrugător și descris ca o fiară periculoasă sau mistreț a cerului Vedele menționează o trupă de zei ai vântului și al furtunii numiți Maruts, asistenți ai Indra În mitologia hitită, zeul furtunii Taru (Tarhunt, Teiiub, Tsiparva, Lelvani) "I-a numit pe toți zeii furtunii Se pare că mulți zei erau asociați cu vânturile, fiecare dintre ei probabil responsabil pentru un anumit vânt Pentru bașkiri, Deye u pereye este regele vânturilor și conducătorul spiritelor paria, deoarece, conform unei versiuni, ei sunt stăpânii vânturilor În tradiția chineză existau și mulți stăpâni ai vântului, unul dintre ei era zeul Fei-Liang Yi Funxi - o ființă cu un aspect eomorf extraordinar - corpul unei căprioare, pătat ca un leopard, care se termină în coada unui șarpe, capul lui este al unei păsări cu coarne etc n , iar Finbo este un spirit al vântului Sil este zeul vântului printre chuvași, a cărui mamă este Sil amaiie "Mama lui Sil", iar printre karachaii și Balkari este Goriy, dar printre ei există și un spirit al vântului - Khimikki Sub influența islamului, profetul Ryaad (tabasariniți) sau îngerul Israpil (hunzahiții) au devenit stăpânul vântului Alții credeau că stăpâna vântului era Chasazhi, care era o zeiță bună și dreaptă; arată ca o bătrână cu părul dezordonat, are propria ei casă, care se află în locuri nelocuite /laksiții/ Conducătorul vântului printre kazahi este Mirhaidara, iar printre chinezi de-a lungul malurilor inferioare ale Sardarya - Zhalangaia Potrivit Avesta, funcția vântului este de a susține apa, animalele, plantele, omul și toate lucrurile, adică este susținătorul lumii și reglatorul echilibrului cosmic și moral Se credea că vântul de nord înghețat trăiește în peșteri și a stăpânit asupra teritoriului de la Finlanda până în Siberia În general, oamenii percepeau vântul ca fiind o ființă antropomorfă atât bună, cât și rea Vântul era util în special fermierilor la vânturarea cerealelor, așa că chiar s-au rugat la el și l-au invocat se crede în general și astăzi că purifică aerul În superstițiile populare rusești, vântul se referă cel mai adesea la forțe impure Alții credeau că briza blândă a fost creată de îngeri și vântul puternic de diavol Potrivit epopeei vechi rusești Slova za Igorev Polk, vânturile sunt nepoții lui Stribog, care este și conducătorul lor Potrivit unei alte legende rusești, ei sunt fiii Maicii Vânturilor, iar într-una dintre versiunile "Golubinaya Kniga" sunt de la Duhul Sfânt (Ветры буйные от Свята Духа,/ ) Conducătorul lor este Nemesis, din capul căruia cu aripile răspândite raze, trupul are aspectul unei păsări zburătoare și totul este ușor ca o pană Nu se amestecă în treburile pupilor lui, decât atunci când se ceartă mult, pentru a aduce ordine În mitologia ucraineană, zeul vântului Viy (Vij) este înrudit genetic cu indo-iranianul Vayu SI Vayu Unii adepți cred că Vii este și zeul morții, ca și zoroastrianul Vayu Alții susțin că la martie, ucrainenii și polonezii l-au sărbătorit pe Pohwist (Posvist, Poz-vizd), stăpânul vântului, al furtunilor și al vremii rea, sub numele căruia unii polonezi numesc un vânt mare, puternic, care trăiește în nord și era înfățișat cu un mantie uriașă deschisă Se identifică cu cetăţeanul în vârstă zeul Aeolus, iar zeul Pogoda era considerat a fi un analog al st gr Zephyr - personificarea vântului cald care aduce ploaia În ideile slavilor, de obicei vânturile sunt zeități independente și independente, cu un aspect asemănător omului, dar uneori aceste creaturi au aripi și vărsă din gura lor vânt, vârtej și viscol Potrivit ucrainenilor, Vântul Bătrân are gura în cuie, iar conform unei alte versiuni, până în al șaptelea an, vântul este un dragon mic, care după alți șapte ani crește și devine un dragon mare Potrivit unei versiuni, lupul/câinele solar Hort apare sub forma unui vânt, însoțindu-l pe Serpent-Go-ryan în luptele sale /Rusia/ În mitologia baltică, Veyopa-tis "stăpânul vântului" a fost înfățișat ca un om cu două pleoape cu gura deschisă îndreptată în direcții diferite; are aripi pe umeri și un cocoș pe cap În unele regiuni ale Rusiei, se credea că vânturile sunt doisprezece, iar în altele, patru frați Slavii credeau că vânturile trăiau într-un munte înalt sau într-o pădure densă /polonezi, Luzhichapi/; pe o insulă sau pe cer /ruși/; de cealaltă parte a mării /Kashubi/, iar după slavii sudici, locuințele lor sunt prăpastii sau peșteri adânci Vânturile înseși erau percepute ca sălașul sufletelor păcătoșilor, deoarece nu au reușit să treacă în lumea cealaltă și să plutească deasupra pământului Slavii occidentali și estici credeau că, atunci când sufla un vânt puternic, cineva a murit de o moarte nefirească: au identificat șuieratul vântului cu geamătul unui spânzurat /polonezi, slovaci/; vântul rece suflă din partea unde s-a înecat cineva /Belarus/ sau apare un vânt puternic când o persoană nevinovată este ucisă /Macedonia/' Puterea vântului depinde de gradul păcatului Acestui cerc de credințe aparține și cel lituanian, conform căruia vântul duce sufletele morților în iad, pentru că au fost oameni bogați și răi în timpul vieții Slavii au împărțit vânturile în bune și rele, iar printre acestea din urmă se numărau cele care poartă boli Ei au numit vânturile prin mai multe nume și porecle, care sunt în esență metafore În tradiția bulgară, vânturile sunt și ele animate și se referă la grupul spiritelor rele, chiar dacă sunt bune și de ajutor În imaginea bulgarilor, ei sunt ființe invizibile și vii, ceea ce se reflectă în ghicitori precum: Cine te bate, dar tu nu vezi? - Ce te bate și nu poți vedea? sau Ce auzi și nu vezi? "Ce este ceea ce se aude și nu se vede?" Aspectul lor antropomorf este subliniat în credința că au relații umane între ei și cu oamenii - cele patru vânturi principale sunt frați și sunt căsătoriți cu fiicele unui bătrân sărac Sunt individualizate, dar doar imaginea lui Black Wind este l-ii păstrat într-o poveste fantastică, iar Vântul Galben a fost perceput ca o ființă supranaturală din familia Samodivas În formă de vânt puternic apare și demonul arab Se credea că fenomenul chircișului (chistrinică, chircișcă) era o expresie a unui spirit rău care aducea boli Potrivit bulgarilor din Volga, Jill-Eri-rei a devenit un spirit al vântului/și a suflat în toate direcțiile Un basm menționează mama vânturilor, dar în credințele populare-creștine vânturile se nasc în ajunul Crăciunului și sunt botezați în ajunul Bobotezei Ei trăiesc la sfârșitul lumii împreună cu alți demoni sau pe un munte din Stara Planina Se crede sporadic că sunt adăpostiți într-un burduf de fierar Cea mai răspândită credință este că vânturile sunt închise într-o peșteră păzită de dragoni sau halas, care stăpânesc asupra lor Potrivit unei alte versiuni, gardianul peșterii este o vrăjitoare rea, cu un singur ochi, care împinge intrarea cu degetul; pe a treia - un bătrân surd închide cu pălăria intrarea în peșteră sau peștera este păzită de Dumnezeu De asemenea, populară este versiunea creștinizată conform căreia Sfântul Ilie (adică Perun) încuie vânturile într-o peșteră și pot ieși numai cu permisiunea lui Bulgarii au clasificat vânturile după mai multe caracteristici Una dintre ele este direcția din care suflă Cei patru frați asociați cu principalele direcții ale lumii aparțin acestei trupe: nord (Severnyak), sud (Yuzhnyak, Yugut), est și vest Au diferite denumiri locale, formate pe baza altor caracteristici - cea nordică: Krivetsa; deri-bivol; deri-yare sau Negru-, cel sudic: Maglara, Meglen, Lodos sau Belaya, Albastru, Roșu; cea de est se numește Dolnyak și Dolnyanin, Sinemorets, Cernomorets, iar cea de vest: Gornyaka și Gornyanin (Vânt roșu, Kozhodyr // Kozhoderets, Yasnetsa, Rupe-la) etc Potrivit unei alte clasificări populare a vântului, acestea sunt împărțite în bune și rele În general, vânturile calde de vară sunt bune - cele de sud, care topesc zăpada; fratele samodivilor Polybnik // Iubire, fredonând dimineața devreme și seara târziu; Dunărea, venită de la Dunăre; vântul de primăvară Razvigor, care frunzează pădurea Vântul de vară în timpul treieratului este deosebit de bun și util, de aceea obișnuiau să-i ofere un kur-ban - sacrificarea unui pui sau a cocoșului în mijlocul treierului Marinarii se roagă pentru un vânt corect în timpul călătoriilor lor pe mare - dorința "Vânt corect" nu este interzisă nici astăzi Vânturile reci și puternice sunt rele, deoarece iarna aduc zăpadă și îngheață pământul, astfel încât "până și câinii se zvârcește de frig" -Severniakat, Grcchykuchu (Grcchykuchnik, Grcchykushnik); sud-estul Koiiava și vântul de nord-est Kazitsa (M'oar și etc ), vântul de primăvară de sud-vest, conto aduce grindină sau frig uscat, iar Bruem, I Bru len este un vânt care arde fețele Vârtejul și sprya sunt considerate deosebit de rele, dar Severnyakgyp este cel mai periculos, pentru că atunci când suflă foarte puternic și soarele se ascunde Se credea că atunci mânca și oameni, de unde i se numește Soulslayer și Black Wind (Black Wind) La un moment dat, se spune că și soția lui a suferit de răutățile lui Dar odată, în timpul unui vis, a aflat că inima lui era sub forma unui ou așezat într-un cuib de vultur Când a găsit-o și a luat-o în mâini, a izbucnit și soarele a răsărit Vânturile sunt, de asemenea, împărțite în inferior și superior Cele prezentate până acum sunt mai jos pentru că suflă aproape de pământ, iar cele de sus plutesc deasupra norilor, unde pot ajunge doar vulturii Uneori ajunge și cârca acolo, dar vânturile o sfâșie și cade moartă pe pământ, iar dacă o mănâncă un câine, ia imediat rabie Vânturile de sus sunt mai puternice decât vârtejul și sprya, așa că oamenii le numeau vânturi furioase O superstiție leagă aceste vânturi cu distrugerea lumii - se credea că într-o zi vor coborî pe pământ și îl vor mătura? Tot În basme, uneori vântului îi place să înnebunească și să facă farse oamenilor, provocându-le astfel necazuri Dar în unele cazuri își plătește vinovăția prin diverse obiecte magice - o batistă care dă orice mâncare proprietarului său, un cocoș din gura căruia îi cad aur când cântă, o toiagă care pedepsește hoții la comanda proprietarului său Una dintre funcțiile vântului este de a aduce boli oamenilor și animalelor, mai ales seara Prin urmare, bebelușii nu erau scoși afară în acel moment Credința își găsește expresie în semnificațiile secundare ale unora dintre denumirile vântului: veter în dialecte are un înțeles secundar - "reumatismul bolii", "reumatismul muscular", vântul negru și rupelul, pe lângă vântul de vest , înseamnă și boala Chervenka Uneori, vânturile se luptă între ele - în special Severnya-kat și Yuzhnyakat Odată s-au certat despre care dintre ei era mai puternic decât Soarele și au decis să concureze Vântul de nord a suflat o săptămână întreagă și a înghețat tot pământul, dar vântul de sud a suflat doar o zi și a topit gheața Furios de acest lucru, nordicul l-a păcălit pe sudist și i-a scos unul dintre ochi Potrivit unei alte versiuni, nordicul a invitat toate vânturile să viziteze, dar sudicul a refuzat să meargă, pentru a nu-și topi palatul de gheață La insistențele celorlalte vânturi, s-a înclinat și a plecat, dar acolo nu s-a putut abține și a suflat Gazda s-a supărat, s-a izbit l-a într-un ochi și l-a orbit De aceea oamenii i-au dat numele Glinichar În folclorul cântecului, samodivele sunt surorile vântului și ale furtunilor Prin urmare, atunci când sunt chemați în ajutor, apar imediat Acesta este ceea ce se întâmplă atunci când Samodivas încep să piardă în lupta lor cu tinerii eroi ciobani De îndată ce sosesc, vânturile apucă eroul, îl poartă din copac în copac până îl rup în bucăți La ordinul vântului sălbatic, ei prind și miresele și le poartă acasă la ei, pe vârful muntelui Vârtejul și vârtejele sunt asociate cu dansuri sălbatice Numele vântului propriu sălbatic, vetrogonki și virogonki sunt asociate cu aceasta buralan [cf : vârtej] w Vântul apelativ ( vetr- + suf -ishte și -Iov/shchina, dându-le o conotație negativă, iar pentru un chirciș se folosește modelul unui vârtej Sh Avesta (Traducere, Predicție, Belezhki, Rechnik - Steblin-Kamensky, I ), M , ; Mitologia bulgară Riverman enciclopedic (Art A Stoynev), S , : - ; Vlasova M , Superstițiile rusești, Sankt Petersburg, : - ; Cartea porumbeilor (versiunile și ) ; Grushko E , Medvedev Yu , Dicţionar de mitologie slavă, N Novgorod, : - ; Kaisarov A , Mitologia slavă și rusă // Sat Miturile slavilor antici, Saratov, : - ( ); Marinov, D-, Narodna vyara și obiceiurile populare religioase, S , : - , - ; Popko M , Mitologiya na Hetsk Anatoly, S , : - , , ; Seferbekov R I , Panteonul divinităților păgâne ale popoarelor din Daghestan (tipologie, caracteristici, personificări), Makhachkala, : - ; Legenda pentru Chulman (Chulman tolgau), traducere de Zend Burdzhan kolobar: ; antichități slave Dicţionar etnolingvistic, Moscova, vol , : - ; Rudenko S I , Bashkirs // Eseuri istorice și etnografice, M -L , ; Wilkins, W J , Mitology in Ancient India, S , : - ; Shcheglov G , Archer V , Dicționar mitologic, M , VYAPSHA (Vyaška /Bansko/) Un fel de ființă demonică rea Menționat doar în jurăminte Dar în mitologia rusă există povești despre spiritele bune vyaiki și vyasha - mici ca vrăbiile și chiar ca muștele, uneori invizibile cu ochiul liber Noaptea fac zgomot pentru că numără paiele sau buștenii unui escroc, iar uneori astupă găuri în pereți cu cânepă, îngrijesc plantele din grădină, fac în general diverse fapte bune Prin funcțiile lor, se corelează cu domovoi, adică cu proprietarul al casei Cel mai probabil, veyaica bulgară nu s-a separat de aceste spirite rusești, dar de-a lungul timpului a fost regândită și egalată w Etimologia neclară O Grushko E A, Medvedev Yu M , Enciclopedia legendelor rusești, M : GADATEL (ghicitor, pl - ghicitori /carte/); GATACH (ghicitor /Ohrid /); GATALETS (ghicitor, ghicitor /dialU) și GADATELKA (ghicitoare, ghicitoare pl h /carte/); GATACHKA (ghicitor /Nick ; Swish /) Oameni care au abilități paranormale de a privi în trecut, de a prezice evenimente viitoare sau deznodământul celor actuale, legate de soarta oamenilor individuali, a unui sat, a unei țări, a unei națiuni, folosind diverse mijloace Ghicitul este o parte esențială a culturii spirituale populare a tuturor popoarelor lumii În toate timpurile, din cea mai profundă antichitate până în zilele noastre, omul a fost entuziasmat de viitor, de ceea ce cărturarii "au scris pe frunte" la naștere, de ceea ce îi așteaptă pe copiii săi, familia, poporul său etc predestinarea Soartei, de-a lungul mileniilor, omenirea a creat numeroase moduri de divinație Datele despre existența ghicitorilor și vindecătorilor sunt date și de petroglife Despre ele se vorbește în surse scrise din Mesopotamia, Egipt, India, Grecia, Roma etc De asemenea, în tăblițele sumeriene se povestește despre regele Enmeduranaki, care a creat diverse moduri de divinație, dintre care unul este prin turnarea uleiului În vremurile străvechi, divinația era atât de importantă încât în unele mitologii era considerată opera zeilor În babilonian mitologiei, cu această funcție a fost însărcinat cu zeul Nabu, care poseda puterea misterioasă a numerelor și a literelor și cunoștea legile fundamentale ale destinului; se presupune că ar fi fost patronul astrologilor, care calculau durata vieții omului și prin care a comunicat oamenilor poruncile cerului S-a dezvoltat un întreg sistem de ghicire (manticad, cuprinzând tipurile de ghicire, dacă preoții baru o practicau, ei ghiciți prin zborul păsărilor, prin măruntaiele animalelor de jertfă - mai ales prin rinichii lor, puteau de asemenea, interpretează visele nu numai ale oamenilor obișnuiți, ci și ale regilor Se credea că zeița asiriană Ishtar trimitea oamenilor semne și predicții în somn, iar prin vrăjitorie ea le-a împărtășit cunoștințele ei secrete altora În mitologia egipteană, zeul Thoth a compilat tabele, a înregistrat nașterea și moartea oamenilor într-un cont, cu magicul ""bețe ale sorții" prezice calea vieții lor La celți, această funcție este îndeplinită de bot Lug și, conform unei legende, Odin a descoperit runele și le-a dat oamenilor, iar druizii au început să divinizeze cu ei În Grecia Antică, calea vieții oamenilor și toate secretele muritorilor erau în viziunea zeului multifuncțional Her les - progenitorul universalului un sistem de cunoștințe despre lume, dat oamenilor; ca zeu al umbrelor și al viselor, prin ele a trimis oamenilor predicțiile sale Cu aceste abilități este asociată activitatea sa de mesager al zeilor, pentru care a fost asistat de o baghetă magică și celebrele sale sandale magice Un bun astrolog și cunoscător al magiei este Mercur - omologul roman al lui Hermes etc Populari până în zilele noastre sunt unii ghicitori mitici precum orbul grec Tiresias, Teoclimenul din "Odiseea lui Homer", regele lui Argos Amphiarius și fiul său Amphilochus, Calandra și fratele ei geamăn Elena, preoteasa Pythia, troianul Sibila ȘI Sibila ( al cărui nume a devenit ulterior un nume de uz casnic), sibila persană Sambet, romana Carmenta, Vedavata menționată în literatura vedica indiană etc Conform "Primei Carte a Regilor" din Biblie, alături de profeți, și ghicitorii a operat printre evrei, dar în timpul regelui Saul ei au fost persecutați sever, dar chiar și el însuși la un moment dat a fost forțat să-și strice captura și să apeleze la un văzător pentru ajutor Fiecare conducător din antichitate avea preotul său ghicitor, care în diverse moduri a determinat dacă și când să înceapă un război, dacă să desfășoare o afacere de stat sau alte afaceri, și-a lins visele etc Se credea că zeii și muzele, cunoscând semnele destinului și stăpânind arta divinației, se credea că dăruiau aceste aptitudini aleșilor lor speciali, atât din cercul zeilor, cât și al oamenilor, despre care se spunea că au un dar divin Mulți cărturari au fost și ei tentați de divinație, dintre care Pitalor era cel mai popular Renumiti pentru divinația lor iscusită în Europa sunt țiganii, despre care se crede că și-au purtat cunoștințele din cele mai vechi timpuri, când strămoșii lor erau membri ai vreunui trib sau castă preoțească Atitudinea bisericii creștine față de ghicitori este controversată Pe de o parte, profeții biblici {Ilie, Daniel, Ezechiel) sunt încă venerați ca sfinți astăzi Până la Renesapsa, sibilele grecești antice au fost și subiectul reprezentărilor unor mari artiști (Michelangelo, Hans Memling, Domenico Ghirlandaio) pentru că, conform tradiției, au prezis venirea erei creștine Pe de altă parte, Vechiul Testament vorbește despre persecuția ghicitorilor Diverse moduri de divinație, atât în trecut, cât și astăzi, sunt cunoscute și de bulgari Sistemul lor de divinație a fost format prin sincretismul practicilor de divinație folosite de diferitele triburi care au participat la crearea națiunii bulgare În epoca precreștină, ghicitul era o activitate deosebit de venerată, iar ghicitorii, împreună cu ghicitorii și profeții, erau ținuți cu o deosebită stima Mai mult, ghicirea legată de lucrările din lemn era efectuată de preoți (ipa-mani, magicieni), iar uneori de rege, pentru că erau considerați oameni extraordinari Potrivit unor surse scrise, în timpul Primului Regat bulgar, divinația prin măruntaiele animalelor, în special a câinilor (ha- cu mult înainte de asta pentru babilonieni) Învățăm despre practicile divinatorii ale bulgarilor din cărți divinatorii apoc-rifice precum Grumnik, Mulnyak, Kolednik, Lunnik, Mesetoslov, Zvezdochets, Planetnik, Patatochnik, Rozdennik, Sonovnik, Trepetnik, care au supraviețuit în ciuda luptei arpe-gri a creștinilor cifre, pentru că nu au reușit să distrugă acest fenomen păgân de o mie de ani, incompatibil cu filozofia religioasă creștină și declarat dăunător păcii spirituale Prin literatura de divinație apocrifă aflăm că printre bulgari au existat interpreti de vise, care au ghicit după stele și planete, după fazele Lunii, după unele fenomene naturale, prin pâlpâirea ochilor și a altor organe, prin umărul unui animal de sacrificiu etc Unele dintre aceste cărți sunt traduceri, dar compoziția lor deschisă a făcut posibilă adaptarea lor în funcție de nevoile spirituale și estetice ale bulgarului medieval Aproape fiecare așezare avea un ghicitor autorizat Ele diferă de predictori prin faptul că folosesc ajutoare Cea mai comună printre bulgari este divinația pe cereale, pe cărți, pe cafea, pe frunte, pe limbă Aceste moduri sunt mai caracteristice ghicitoarelor de sex feminin Doar oamenii ghicitori s-au uitat vreodată la osul umărului unui animal de sacrificiu și în cărți Atunci când se roagă pentru sănătatea unei persoane bolnave sau a unei persoane dispărute, se folosește haina sa sau alt obiect Turnarea manuală este caracteristică țiganilor, iar turnarea cu glonț (plumb) este caracteristică Turkinilor și Khojasului Ghicitorii au de obicei profesori, dar nu toată lumea poate învăța ghicirea, adică Este nevoie de favoarea lui Dumnezeu Divinatia rituala se practica in trecut, legata de sarbatorile din calendarul popular Cele mai populare erau ritualurile colectiv de ghicitoare pentru căsătorie, sărbătoarea de Anul Nou (Ziua Sf Gheorghe), Ziua Sf Gheorghe sau Anul Nou, scrumiera sau semănatul de mei în Zilele murdare sau Duminica lui Todor și Ritul Kumicene dinainte de Paște Fără îndoială, toată lumea a fost încântată de recoltă, așa că oamenii au încercat să afle dacă anul va fi fertil nu numai prin ghicitoare, ci și prin diverse alte semne general acceptate, precum: dacă sunt multe scântei la arderea bradului de Crăciun în Ajunul Crăciunului, gospodarii se puteau aștepta la o recoltă bogată în timpul anului Ghicitul face parte și astăzi din cultura populară de zi cu zi De-a lungul secolelor, oamenii au învățat și pe cont propriu, adică fără a apela la ghicitori speciali, pentru a recunoaște niște semne ale soartei, conform cărora fiecare știa de la sine dacă va avea o zi bună sau proastă, dacă va avea succes în munca care îi avea în față, ar ști pacientul suferă de boală gravă etc Până în ziua de azi, bulgarii sunt adesea îngrijorați când le pâlpâie ochiul stâng pentru că, conform superstițiilor, în curând li se va întâmpla ceva rău și se bucură când cel drept "joacă" pentru că atunci îi așteaptă ceva bun Ghicitoare și pe pieptul (furculița) unei păsări, comportamentul păsărilor și animalelor: când un cocoș cântă în fața casei sau o pisică toarcă și își curăță mustățile lângă vatră, înseamnă că vor veni oaspeții; dacă păsările și animalele domestice sunt neliniștite, mai ales seara - în câteva ore va avea loc un cutremur sau un alt dezastru Toată lumea știe că, dacă cerul este roșu la apus, va fi vânt a doua zi Ședințele spiritiste (invocarea spiritelor morților prin medium) sunt larg răspândite astăzi Ele arată că omenirea nu a încetat să caute și să creeze noi tehnici de divinație ghicitoare Numele sunt formate din rădăcina verbului gadaya (g'atam /dial / TALASUM w În limba bulgară modernă, gadina înseamnă "animal sălbatic urât", apare sporadic ca termen general pentru "păsări domestice" și metaforic "persoană neplăcută, dezgustătoare" Etimologic, este legat de bulgarul antic gað "reptilă" și gadny "dezgustător, dezgustător, dezgustător" Despre dicţionar etimologic bulgar, poz , S , : ; Dicționar bulgar vechi, poz , S , : GAYKO /folk / >RAIKO Cel mai probabil, mitonimul este o variantă fonetică a lui Raiko, deoarece înlocuirea р > г în cuvântul inițial se datorează tabuului GALUN (galun /SZB - folk /) > CORB și GALUNKA (galunka /dial /); GALUNITSA (galunitsa /dial /); GALITZA (galicia /Plevnia, Dram /) X RAVEN; CIOARĂ Numele galun al lui "Corvua sotakh* este derivat din gal "chavka - Corvus monedula" și este înrudit genetic cu sârba galică "animal domestic negru", rusă gol, galka, galica "un fel de corb, garga", Ukr galitsa "turmă de corbi" și probabil cu germană formați galm 'fum, săpun' Semnificațiile sunt dezvoltate din "negru" - semantica primară a morfemului rădăcină Situația cu cioara este analogă Sh Dicţionar etimologic bulgar, poz , S , : CORB (corb /comun/; corb /dial / ) și GARVANITSA (corb /dial /) O pasăre mistică și demonică în mitologia bulgară În diverse etnomitologii, legende, superstiții și sisteme simbolice, corbul (cioara), ca și lupul, este o ființă ambivalentă și multifuncțională Uneori, aspectul lui zoomorf este completat cu calități umane În ideile popoarelor lumii, el este asociat cu cerul și soarele, cu pământul și apa și cu lumea interlopă, ceea ce dezvăluie gama largă de funcții și semantică a acestui personaj mitologic Din cele mai vechi timpuri, a fost percepută ca o pasăre misterioasă sau mistică, care în unele cazuri este un simbol solar, este considerată cea mai înțeleaptă pasăre și participă la crearea lumii sau apare în rolul unui animal totem și în alte asocieri -ra cu întunericul și moartea sau cu forțele distructive și războiul, iar în aceste cazuri este considerată o pasăre necurată Din punct de vedere funcțional, este legat de lup în multe feluri În ambele cazuri, aspectul zoomorf este combinat cu calități antroponimice Aceste caracteristici opuse sunt legate de un mit păstrat în aproape toate tradițiile Potrivit acestuia, corbul a fost cândva de culoare albă, dar în diverse situații a devenit negru Celții credeau în prezența simultană a corbilor albi și negri, aceștia din urmă aducând doar vești bune Ca orice pasăre, corbul este asociat cu cerul Într-o serie de mitologii, el este caracterizat doar de calități pozitive Corbul/corbul ocupă un loc central în mitologiile unor popoare paleo-asiatice, în special trupa Chukotka-Kamchatka și triburile autohtone din America de Nord /eschimosi și indienii de nord-vest/, unde este perceput în întregime ca o ființă pozitivă În ideile Khorinites, principala zeitate, iar printre ceilalți Yakuts, zeitățile abbasi și horo, sunt asemănătoare corbului În general, turcii credeau că Tantra le-a apărut oamenilor sub forma unui corb I s-a atribuit adesea rolul de demiurg, totem, erou și/sau salvator printre popoarele siberiene Corbul este creatorul universului /Ilim Evenki/ - opera lui sunt luminile cerești, munții și pădurile, animalele și primii oameni, pentru că a învățat să vorbească, să prindă animale sălbatice, pești etc ; instrumentul sacral pentru obținerea focului /Chukchi/ este și opera lui Toate popoarele paleo-siberiene exilate credeau că cioara este cea care producea foc și produce lumină Pe lângă Chukchi, alte popoare paleo-asiatice credeau că oamenii în general provin din corb Iakutii credeau că descind din corbul personificat Haa-ra Suorun, iar strămoșul mitic al Koryaks și Itelmen a fost puternicul șaman Raven Pentru triburile autohtone nord-americane, corbul este înainte de toate un erou cultural, care apare și aici în rolul unui totem - triburile indiene din America de Nord-Vest sunt împărțite în două fratrii - Corbul și Lupul sau Vulturul Pentru eschimosii canadieni, el este Tatăl Poporului Strămoșul mitic al clanului Raven, creatorul cosmosului și al oamenilor, potrivit indienilor Tlingit din Alaska, este corbul înțelept Yella Ca erou, apare și corbul în clipă, conform căruia a furat foc de la zei, stele sau soare Locuitorii arcticii respectă și corbii pentru că îi ajută să găsească turme de căprioare Prin urmare, popoarele nordice percep corbul ca un personaj pozitiv, iar în Alaska și în alte regiuni nordice este încă văzut ca o pasăre agățată În anturajul zeităților, corbul apare adesea în rolul său de mesager-mesager sau ghicitor Cei doi corbi ai lui Odin - "gândul" Hu-gin și "memoria" Munin zboară peste toate țările și lumi și îl informează despre tot ce au văzut Iar Dumnezeul Lugh în mitologia celtică poseda doi corbi magici, în timp ce ei l-au avertizat despre hoardele înaintate ale fomorilor "o rasă de ființe demonice" Potrivit legendei, legendarul lider viking Ragnar Lodbrok avea un corb care îi spunea când era timpul să plece în campanie; era înfățișat și pe steagul acestuia Printre mayași, corbul este un mesager al zeului tunetului În mitologia greco-romană, el însoțește zei și eroi asociați cu cerul și soarele, cu cultul agriculturii și al lumii interlope, precum Kronos și Saturnul roman, Apollo, Asclepius, iar coiful Atenei are aspectul unui corb Populară în mitologia greacă este povestea corbului vorbitor cu pene de argint care a fost mesagerul lui Apollo, dar după ce l-a mințit despre infidelitatea soției sale (o altă versiune spune că i-a ignorat mesajul și a inventat un motiv ridicol pentru asta), zeul soarelui l-a împușcat cu o săgeată și l-a blestemat ca să nu mai poată vorbi, ci doar să urle și să i se înnegrească penele ca gudronul Și pentru a nu uita de minciunile sale, a transformat-o într-o constelație cunoscută astăzi sub numele de Corb În miturile africane, corbul este reprezentat ca un ajutor credincios al omului, iar previziunile și înțelegerea lui îi permit să evite pericolul Din cauza abilităților sale profetice, ei îl consideră un înțelept Este cea mai înțeleaptă pasăre din nord- Tradiții americane și nord-asiatice În Grecia Antică, corbul era un simbol al înțelepciunii și longevității De asemenea, este definit ca un înțelept în mitraism, conform căruia corbul este și vindecător de bolnavi de la lecții În Roma antică, era întruchiparea speranței, iar galii o considerau o pasăre sacră În China și Japonia este un simbol al iubirii de familie și al recunoștinței filiale Fidelitatea lui față de partenerul său și invers este relatată și în capitolul V din "Fiziolog" În ciuda tendinței sale de a minți, datorită asocierii cu Apollo - zeul Soarelui în mitologia greacă, corbul este încărcat și cu simbolismul unei păsări solare În acest rol, el apare și în mitraism, unde este considerat un slujitor al Soarelui, și, de asemenea, în mitologia chineză - cei zece sori sunt sub formă de corbi, de-vet din conto Sagetator Și împușcat pentru a salva pământul de ardere Pe tăblițele de piatră din epoca Han, în mijlocul soarelui este gravat un corb cu trei picioare, ale cărui picioare simbolizează pozițiile de bază ale soarelui - răsăritul, zenitul și apusul, în timp ce se deplasează pe cer În arta creștină, corbul este adesea înfățișat cocoțat pe pomul lumii sau pe Arborele Cunoașterii, din care Eva smulge fructul interzis În același timp, printre națiunile nord-europene, este un simbol al spiritului rău /Danemarca, Norvegia, Germania/ În mitologiile indo-europene se impune o atitudine preponderent negativă corbului, considerat o pasăre mistică care trăiește simultan în această lume și în lumea cealaltă, vestește moartea și servește vrăjitoarelor În general, în reprezentările mitologice precreștine ale popoarelor indo-europene, corbul este o pasăre care aduce nenorocire Potrivit superstiției, ciugulirea ciudată a bătrânului corb negru prevestește o nenorocire iminentă; apariția a doi corbi prevestește război; înconjurul lor în timpul semănatului înseamnă o recoltă slabă Este un semn rău dacă aterizează în partea stângă a casei Deja în "Mahabharata", această pasăre este definită ca fiind una dintre vestitorii morții Potrivit legendelor romane, un corb a prezis moartea lui Cicero Corbul morții se reflectă în arta orfică Potrivit scandinavilor, sufletul pleacă corpul sub formă de corb Ideea corbului ca pasăre mistică de rău augur în mitologiile indo-europene și datorită asocierii sale cu războiul și a credinței în predicțiile sale de rău augur În mitologia celtică este un atribut al Înfățișările zeiței războiului Morrigan, care este considerată și zeița corbilor, de aceea apare adesea pe câmpul de luptă sub forma "ciobului" Badb - un simbol al războiului și al vărsării de sânge și prevestește soarta anumitor eroi Prin urmare, celții au descris corb zburând deasupra unui râu de sânge și strigând profeții despre rezultatul războiului În literatura veche irlandeză și nordică este descris uneori cu gheare de fier și cu cioc sau cu un singur ochi, un semn caracteristic creaturilor htonice Ca înșel și distrugător, corbul se dezvăluie și în iudaism Potrivit tradiției creștine, împreună cu lupul, el este numărat printre creaturile necurate și chiar este identificat cu un diavol care se hrănește cu cadavre, simbolizează păcatul, dar în același timp este perceput ca un demon care execută pe păcătoși sau le ciugulește ochi Acest o noţiune adoptată în tradiţiile evreieşti şi musulmane post-biblice În Biblie, corbul se opune porumbelului - Noe trimite mai întâi corbul să verifice dacă chivotul lui nu mai este aproape de pământ, dar nu se întoarce, apoi trimite porumbelul, care se întoarce cu o ramură de măslin Acest motiv, împrumutat în Biblie din epopeea babiloniană a lui Ghilgameș, a primit o nouă interpretare - conform mitului babilonian, porumbelul și rândunica se întorc pentru că nu au găsit pământ, iar corbul nu se întoarce, care a fost luat drept un semn că nava este deja aproape de uscat În multe tradiții, tocmai cu această legendă biblică se leagă mitul că atunci când a zburat din arca lui Noe, era alb, dar pe uscat s-a murdărit și s-a înnegrit Pe baza acestor idei, corbul se referă la a doua parte a opoziției mitologice pur ~ impur Corbul este considerat a fi un animal necurat în orașul Lagos /Nigeria/, unde apa băută de un corb nu poate fi folosită pentru ritualuri deoarece este considerată pângărită Reprezentările mitologice ale corbului în diferite epoci și sisteme etno-mitologice îl definesc ca un mediator între cele trei lumi, împărțite de-a lungul axei verticale - cerească, pământească și subterană Această funcție a lui s-a manifestat cel mai viu în șamanism, unde în imaginea unui corb șamanul zboară între lumi În mitologia Yakut, ca atribut al lui Ulu Toyon - un cap mitic al șamanilor negri, corbul are un caracter demonic și htonic În același timp, este legătura dintre masculin și feminin, care se corelează cu travestismul (schimbarea de gen) la șamanii care au atins un nivel superior de practică El este, de asemenea, un mijlocitor între viață și moarte, respectiv între iarnă și vară, precum și între pământ și apă - conform versiunii nordice a legendei universale despre crearea pământului, prin porunca lui Dumnezeu, corbul scoate murdăria din fundul zonei de apă În legende și basme, corbul adesea găsește și aduce apă vie atunci când un erou ucis trebuie reînviat Corbul este de obicei supus lui Dumnezeu, dar uneori neascultător și apoi atribuit comportamentului satanic, probabil sub influența creștinismului /Evenki/ În creștinism, corbul este perceput și ca un simbol al pustnicului solitar Aceasta este legată de un mit biblic, conform căruia un corb i-a adus pâine profetului Ilie în timpul rătăcirilor sale în deșert În mitologia slavă, este stabilită noțiunea că corbul (cioara și alte păsări din familia corbilor) este o pasăre mistică de rău augur asociată cu lumea interlopă și lumea interlopă, ceea ce determină natura sa htonică Se referă la ființe diavolești impure, deoarece posedă diverse cunoștințe misterioase și pot prezice moartea, atacurile inamicilor etc Se credea că aceste păsări îl însoțesc pe diavol, iar el le protejează de oameni Conform unei alte versiuni, el a adoptat aspectul lor /Ljubljansko voen / În general, printre slavi se crede că cioara cioara vestește moartea în viitorul apropiat În folclorul ucrainean, un corb poartă vestea crudă a unei mame al cărei fiu a murit în război Se crede că aceasta este influențată de viziunea creștină asupra lumii, dar este posibil să fie o credință arhaică, LS adaptat la noua religie Potrivit ucrainenilor, corbul este o creație a diavolului-bou, iar o legendă poloneză spune că a fost creat din lemn, obținut atunci când diavolul a sculptat un lup din lemn Adeseori este asociat cu lupul Un basm rusesc povestește despre doi frați care au fost transformați în corbi sau lupi Noaptea, diavolul (cheort, rabie) se transformă în corb, zboară peste curți și dă foc streașinii; uneori zboară peste casa unei vrăjitoare pe moarte, ajutându-i sufletul să părăsească trupul Turmele zgomotoase de corbi, care zboară peste după apusul soarelui, sunt identificate cu diavolii, pe măsură ce se străduiesc să ia sufletul unui mare păcătos /slovaci/ Corbii au fost, de asemenea, percepuți ca fiind sufletele oamenilor răi /belaruși/ Potrivit slavilor din sud, sufletul unei vrăjitoare locuiește în corb, iar ucrainenii știu care femeie este vrăjitoare prin faptul că corbul aterizează pe casa ei Corbul apare și pe umărul faimosului dragon Chudo-Yudo, dar în basmele rusești este și consilier al eroilor eroici Potrivit credințelor rusești, el deține o piatră magică, iar în basmele sârbe și belaruse, el este gardianul unei comori Cuibul lui este plin de aur, argint și pietre prețioase Potrivit unei alte versiuni, există un spirit rău în formă de corb, care îl ține în casa lui și, prin urmare, spiritul corbului îl răsplătește furând și aducându-i mare bogăție /Polesia belarusă/ Corbul este singur sau se căsătorește cu o văduvă /poloneză/ Copiii credeau că poartă bebeluși și îl implorau să le aducă un frate sau o soră /cehi (polonezi și ucraineni - mai rar)/ În același timp, copiilor le era frică de corb pentru că îi lua dacă nu ascultau Slavii foloseau corbul și cioara în medicina populară În timpul holerei, au îngropat un corb și un cocoș / provincia Grodno (Rusia)/ Grăsimea ei a fost aplicată pe răni /Poli/, iar dalmații cu un corb provocau insomnie În poveștile slave despre animale (inclusiv cele bulgare), precum lupul, corbul se caracterizează prin prostia sa Ideile bulgarilor despre corb/corb corespund cu cele ale altor europeni Potrivit superstițiilor populare, este o pasăre demonică, necurată, care cu strigătul ei de rău augur prevestește multe evenimente rele Se crede că dacă cântă pe acoperișul casei, atunci în curând cineva din familie va muri, iar stolurile de corbi care se învârtesc peste sat sunt un semn de epidemie, foamete, război sau că acesta va fi atacat și distrus Corbul nu croncăie degeaba, zice oamenii, iar când țipă, zice Mormânt! Mormânt! Mormânt! Prin urmare, în unele dialecte, corbul este numit mormânt, gropar sau gropar, ceea ce îi subliniază natura demonică Oamenii credeau că urmărește trupe înarmate, sperând că după ele va fi cineva ucis și va putea să-și ciugulească ochii și, după cum spune folclorul, "mănâncă carne albă" Corbul însoțește de obicei lupul și, ca și el, se corelează cu diavolul și, din cauza culorii sale de cerneală, este asociat și cu răul forte Aceasta subliniază noțiunea caracterului său htonic Dar în același timp este un mediator între cele trei lumi, ceea ce îi conferă și un rol cosmogonic Se crede sporadic că apariția unui stol de corbi înseamnă că în curând va ploua În calendarul popular bulgar, Garginden sau Vraninden ȘI Vranskiden, care este situat temporal imediat după Ziua lui George, este dedicat corbilor/corbilor Unii cred că numele primei zile a Postului Mare, Lunea Corbului - un dublet al lunii curate, este asociat cu o cioară, dar aceasta se bazează pe etimologia populară De fapt, numele acestei zile se bazează pe numele demonului corb, care este asociat și cu un corb/corb Nimic nu este plantat de Ziua Corbului pentru că ciobii îl vor ciuguli Femeile au voie doar să prelucreze sau să lucreze cu lână neagră Dedicarea unei sărbători speciale acestei păsări sugerează că corbul a ocupat cândva un loc mult mai important în mitologia bulgară Este posibil ca acest lucru să fie legat de implicarea corbului în uciderea cu pietre a colobarului (șamanul) și, cel mai probabil, pasărea din mâna dreaptă a colobarului descrisă în artefacte arheologice este un corb sau un vultur Bulgarii tratau epilepsia cu cenușa unui cap de corb ars galon, cioara, cioara, gargola Cuvântul este complex, prima componentă ga- fiind din latină găius "gay", iar a doua fiind eram Cuvântul corb cu același sens este înregistrat în ucraineană și în alte limbi slave cu cuvinte similare: гаврын "sârbă", gawron /pol?, havran /cehă/ și гайворон, грайворон /rus / Această situație a arătat că varianta dialectală corb în bulgară este primară, iar corbul a fost obținut prin metateză -vr- > -re- CJ Bonen A , Mats and legends about the constellations, S , : - ; mitologia bulgară Dicționar enciclopedic (Coautor: A Stoynev), S , : ; Dicţionar etimologic bulgar, poz , C, : ; Gerov, N , Dicţionar al limbii bulgare, vol I, S , : ; A V Gura, Simbolismul animalelor în tradiția populară slavă, M " : - ; Celtic Mythology, M , : ; Kugger J K , Illustrated Encyclopedia of Traditional Symbols, S , : ; Marinov, D , Narodna v yara și obiceiurile populare religioase, S, : ; ; Miturile păcii oamenilor, vol , M , : ; Micheva-Peicheva K , Ciocnirea purității și a impurității în cultura și limba bulgară S , : - ; Prior J , Universal symbols, S , ; antichități slave Dicţionar etnolingvistic, M , t , : - ; Chevalier J , Geerbrandt A, Dicționar de simboluri, vol , S , : - GARGA {garga) > CORB; GARNANICA w Cuvântul garga este o variantă fonetică a lui tur marfă GERMANĂ (germană, germană /SB; Sr și I St plan ; P /); GERMAN GRA-DUSHKAR (germană Gradu iik'ar) Presupus domn mitic, zeu păgân al norilor de grindină și al grindinii în mitologia bulgară, motiv pentru care a primit porecla Gradushkar Informațiile despre acest personaj care au ajuns la noi sunt rare Printre acestea se numără și proverbul înregistrat în perioada Renașterii de către P R Slaveikov: Blaskai, bl-uskai, german, to a mormoloc!, unde, după el, "german sau garmen, printre vechii bulgari era zeul mitologic al tunetul și orașul, transformat ulterior prin consonanță în creștinul Sfântul German, care se sărbătorește și astăzi " El dă și legenda despre originea acestei frazeologii: "Într-un sat, când ploua într-un oraș, preotul se ruga neamțului și îi dădea voie să bată și să împingă răul în jur, dar când a ajuns la nivelul lui, să se oprească " Numele acestei zeități este registru-dar în unele acordeoane și vrăji Etnologii moderni presupun, de asemenea, că este posibil ca Germanus să fi fost un zeu păgân care personifică elementele naturale cerești Este posibil ca acesta să fie zeul trac al tunetului, un analog al slavului Perun Funcția sa de a produce tunete este reflectată în mod viu în proverb: Verti, Bartolomee, bl-uskay, german, samo vardi Kutlichevata niva Judecând după aceste frazeologii, nu există nicio îndoială că zeul păgân Germanus este conducătorul grindinii, al cărui succesor este creștinul Sfântul Germanus Este posibil ca mitonimul Germanus să fie o poreclă neînregistrată a zeului Perun cu o formă originală de Garmen (motivată de funcția sa de a produce tunete\ care mai târziu a fost reinterpretată sub influența sfântului creștin Germanus Dar prezența a două rituri păgâne) pentru invocarea ploii în perioadele de secetă - germană și un fluture, în tradiția rituală bulgară dă motive să respingă această versiune Se pare că păpușa de lut germană, care în unele regiuni bulgare este folosită în ritualul cu același nume pentru a induce ploaia, este o proiecție a zeului german, spre deosebire de chipul ritual Fluture, care este atașat lui Perun Cele două rituri au același scop, dar sunt fundamental diferite, ceea ce sugerează și că au provenit din sisteme rituale diferite Se pare chiar că la unele punct cele două trăsnete și-au despărțit parțial funcțiile - germanul stăpânea doar asupra grindinii, motiv pentru care a fost numit germanul Hailer, iar Perun și-a asumat rolul de conducător asupra tunetelor, fulgerelor, ploii fertile și a ceții Potrivit unei legende, Bunicul Dumnezeu a ordonat unui bătrân surd să conducă grindina acolo unde nu fusese în ziua precedentă Dar a auzit contrariul, adică să meargă unde s-a dus deja și de aceea grindina cad adesea în același loc Potrivit unei alte versiuni, norii de grindină sunt conduși de un vultur de aur și oriunde hotărăște el, acolo merg Prin urmare, germanul are aspectul unui bătrân surd care se poate transforma într-un vultur Această situație amintește de imaginile de pe monumentele epigrafice tracice din secolul I î e n , ca și Zeus, are mâna dreaptă ridicată sus, ținând un fulger Pe unele dintre monumente, în dreapta este înfățișat un vultur cu aripile întinse, care este interpretat ca o întruchipare a lui Zbelsurd și este personificarea fulgerului Se crede că Zbelsurd este una dintre poreclele sau un nume local al zeului trac al tunetului, mai cunoscut sub numele de allo k-sis, cunoscut și sub numele - Gebeleizis, Suregetes etc Teama de efectele nocive ale grindinei a dat naștere obiceiurilor apotropaice Unul dintre ei este asociat cu Ajunul Crăciunului, când germanul se invită la masa rituală în speranța că, din cauza onoarei care i-a fost arătată, le va cruța recoltele vara Asta se întâmpla de obicei când masa festivă era scoasă în curte și stăpânul casei o ardea cu o lumânare aprinsă cu tămâie și striga de trei ori: "Germaine, Germaine, nor!" Hai să luăm cina! Vino acum, și să nu ne vedem pe câmp sau pe luncă vara asta!" Vara, când se profila un nor de grindină, proprietarul ieșea în prag cu o lumânare aprinsă rămasă din Ajunul Crăciunului și îi spunea lui German (cunoscut și sub numele de german) să ducă norul în spații neexplorate unde nu ar face rău omului: Acolo, germane, acolo! Într-o pădure pustie Olelia, unde nu sunt oi care behăie, unde nu sunt vaci care plâng, unde nu sunt câini care lătresc, unde nu sunt copii care plâng, Acolo, Doamne, acolo într-o pădure pustie Olelia, woo- woo, loo-loo -liu-liu! Uneori îl trimiteau mai grosolan: "Întoarce-te, nor Kuzman, întoarce-te, germane, e vacanță mare la noi și nu e loc pentru tine!" Du-te într-o pădure pustie, unde nici un cocoș nu cântă Satul nostru e curat și curat!" Ultima frază arată credința că grindina sunt trimise păcătoșilor Un obicei mai recent este de a trage cu pușca norii de grindină, pe care probabil a fost ocupat de sârbi În acest scop s-a săvârșit și ritul arhaic Germanus, închinat presupusului tunet trac În el, păpușa rituală masculină cu același nume Germanus, prin care apare aspectul antropomorf al zeității a fost accentuat, a ocupat un loc central Ulterior, ritul a fost regândit și menite să invoce ploaia în perioadele de secetă sau să întrerupă ploile prelungite, i e a duplicat în termeni de semantică și scop ritul fluturelui efectuat imediat înaintea lui Calendarul nu este fix De obicei, era sărbătorită la vreo sărbătoare creștină de primăvară sau de vară Cel mai adesea a fost atașată sărbătorii creștine a Sfântului German (dedicată Patriarhului Constantinopolului, Sfântul German, care a trăit în secolul al VIII-lea și este sărbătorită de biserică pe mai) Ritualul consta din mai multe părți - devipas făcuți: ) o păpușă din noroi sau din cârpe, paie etc , iar când trebuia să oprească ploaia - dintr-o mătură furată de la o femeie care era însărcinată pentru prima dată, ca subliniază întotdeauna falusul mare - un simbol al fertilității; ) doliu ritual și ) înmormântarea păpușii lângă un râu sau altă sursă mare de apă, iar în așezările dunărene era aruncată în Dunăre; ) în cele din urmă - o masă rituală pentru "Dumnezeu să ierte!"; ) pomenirea mormântului în ziua a -a și a -a, unde s-au ars tămâie și au turnat apă peste el Când la scurt timp după o înmormântare simbolică, au căzut ploi abundente, păpușa a fost săpată și aruncată în râu Prin ritul german și mai ales prin atributul său cucerit păpușa germană, amintirea zeului german s-a păstrat până la mijlocul secolului Această situație arată că la un moment dat, în paralel cu slavul Perun, bulgarii l-au venerat și pe omologul său trac german Acesta este probabil motivul pentru care doar imaginea soției lui Perun este păstrată în ritul fluturelui, iar imaginea lui Perun în acest caz este transferată în limba germană Sporadic, s-au făcut două păpuși, una masculină și cealaltă feminină Femeia se numea Rositsa, Eudokia sau Ger-gina Uneori, perechea de păpuși, Ivancho și Ivanka, erau considerate a fi copiii lui German sau reprezentau German și soția lui În unele regiuni, păpușa rituală se numește Dragancho, care este de aceeași origine cu Dragaika - un nume dublet al persoanei rituale în ritul fluturelui cu același nume Dubletul ritului fluturelui este kukalya, iar persoana rituală principală este kukalya Poate că are legătură cu denumirea kuker, adică un personaj din jocurile kuker, despre care se crede, de asemenea, că sunt de origine tracică Acest mic "paie" sugerează că poate Cook este unul dintre numele sau o poreclă a tunătorului trac Este posibil ca aceasta să fie o altă zeitate cu funcții similare Numele locale dublete ale păpușii Georgi G'oiio sau German-Goiio arată că ritul era asociat și cu personajul creștin Sfântul Gheorghe, căruia mai este dedicată în calendarul bisericesc, și Ermencho - cu Sfântul Ieremia, care este sărbătorită pe mai Acesta este momentul în care începe seceta sau grindina Dar ritul era săvârșit și vara, în timpul sărbătorilor creștine de vară John (Ziua de Anul Nou) și Vara Sfântul Nicolae, au dat nume locale ale păpușii Ivan, Ivancho, Kabaivan și Kol'o Lapadcho Realizarea ritului într-o sărbătoare creștină a contribuit la uitarea zeului primordial cu care acest rit a fost asociat inițial Un rit aproape identic se regăsește în cultura populară românească, unde se numește Kaloyan, respectiv cu păpușa rituală Kaloyan ȘI Skalo yan, nume care sunt cunoscute și în terminologia rituală bulgară de-a lungul Dunării (Kaloyan, Kaloyancho, Kaloenets, Kalovyonets) , Kalvyoneț și Skaloyan) Kaloyan (Saioiap) însuși, totuși, se considera un mesager al zeului ploilor (?) pentru a-i cere să dea ploaie Această împrejurare sugerează că poate și germanul a jucat acest rol Dar în cele mai multe cazuri la români păpușa este feminină și în afară de Scaloiana, este numită cu multe alte nume - Ploaia "Ploaie", Moașa Ploii "Bunica Ploaie", Mama Saioiapa "Mama lui Caloian", Maica Călătorea "Mama Călătoarea" , Maica Domnului 'Nica Domnului', Zîna 'Fiica de sine', Seceta 'Sete', Mata Secetei 'Mama setei', iar papusa mascul, in afara de Saioiap // Scaloian, se numeste Patad Soarelui 'Liliacul Soarelui ', Sfîntul Soare 'Soarele Sacru', Sîntile 'Sfinții' Și aici făceau uneori două păpuși - un bărbat și o femelă: Saioiap și Saioiapa, sau Părintele Soarelui "Tatăl Soarelui" și Mama Ploii "Mama Ploii", ca în acest caz, prin ritualul funerar, Ea a fost ar trebui să "aducă" ploaia și să-L lase pe El să oprească Diferitele nominalizări și abateri regionale în rit sugerează prezența sincretismului mai multor rituri și a semanticii lor Ritul dedicat lui Germanus I Kaloyan, se pare că a reprezentat inițial o simulare a sacrificiului uman, care în antichitatea mai profundă era probabil ținută de fapt în onoarea zeului grindinei și ploii Amintiri slabe ale ritului german se regăsesc în cultura albaneză și parțial printre sârbi, care sunt apropiați de români și bulgari Aceasta sugerează că personajul mitic German // Kaloyan, păpușa și ritul omonim sunt un ecou al practicilor religio-magice păgâne ale vechii populații balcanice, contaminate ulterior cu alte rituri și adaptate ulterior sărbătorii sfântului creștin German, înlocuind în imaginația populară un arhaic, probabil o zeitate tracă a grindinei, tunetului, ploii dătătoare de viață și fertilitate De fapt, rituri pentru invocarea ploii în perioadele de secetă, inclusiv făcând o cerere către o divinitate analogă, sunt cunoscute de toate națiunile Aproape de Germania este ritul de a invoca ploaia printre mandarinii din China, dar din cauza depărtării geografice ar fi dificil să ne asumăm o geneză comună Un rit similar se găsește și în rândul popoarelor caucaziene Datele prezentate indică faptul că această divinitate misterioasă și ritul asociat cu el sunt un ecou în cultura lingvistică bulgară a tradiției migo-religioase tracice Ei dau motive de a presupune că Germanus este un reflex al unei zeități tracice-Grecia, un analog al vechiului Zeus grecesc, al Jupiterului roman și al slavului Perun, cu care este asociat obiceiul fluturelui // dodola Pe lângă versiunea etimologică de mai sus, există și altele Potrivit unora, numele satului german (în zona Sofia) și numele personal german, care este și astăzi obișnuit, este probabil unul dintre puținele nume și cuvinte tracice păstrate în general (în ciuda afirmației că ritul cu același nume are origini slave) Motivul pentru aceasta este și numele unui vechi oraș tracic din Kkhtgen-dilsko, înregistrat în varianta greacă Gerrach'b^ (Гердаѵіа, Гўерцгѵѵс) Se crede că s-a format din trac, Germ Topeuf (persan, garm; sanscrită garma), ceea ce este justificat de prezența izvoarelor minerale fierbinți în apropierea acestui oraș Din aceeași rădăcină este Gcrmisara - denumirea unei băi fierbinți dacice Cele mai fierbinți trei zile de vară cu numele popular Goreshtnitsi sunt numite și Germanovtsi Cu toate acestea, este dificil de spus dacă mitonimul, ritul și păpușa germană sunt de moștenire tracică Având în vedere ritul similar răspândit în culturile caucaziene, ritul și atributul său ar fi putut fi aduse de protobulgari și adaptate la Sfântul German după convertire Sh Arnaudov M , Studii despre riturile și legendele bulgare, vol , S , BAS, , - ; Arnaudov M , Eseuri despre folclorul bulgar, vol , S , , - ; Benovska M , Esența și dimensiunile estetice ale ritului "German*I Sb Rituri și folclor ritualic, S , , - ; la fel, Despre originea slavă a ritului "Fluturele" şi "german" // Filologia slavă, T , S , : - ; mitologia bulgară Dicţionar enciclopedic (comp A Stoynev), S , : - , - ; Genchev Ts , Obiceiuri și rituri pentru ploaie Și sb Dobrogea - studii etnografice, folclorice și lingvistice, Sofia, ; Georgieva Iv , Mitologia populară bulgară, S , : ; Pshchev Ts , Din Basarabia German sau Skalo-Jan' și SbNU, VIP, : - ; Seferbekov R I , Panteonul divinităților poporului păgân din Daghestan (tipologie, caracteristici, personificări), Makhachkala, : ; Slaveykov P R , Proverbe sau proverbe bulgare și cuvinte caracteristice, Sofia, ; ; Antichități slave (Dicționar etnolingvistic), vol , M , : - ; Ghinoiu I , Obiceiuri populare de peste ani (Dicționar), București, : - GILINDJI (gilindzhy /G DelchU) > CHERWENKA Термины este din turneu gelmcik "dropsy" VIEWER (spectator, viewers - pl /carte/); SPECTATOR (spectator / dialU) X FORTUNELER și GLEDACHKA (şezători - pl h /carte; Iht ; Petr ; Blag /); G LEDARKA (vizionator); SPECTATOR (spectator / Kyust ; Sof ; Blag ; Icht ; Berk /) > FORTUNE Numele de la M Sc se formează de la baza verbului gledal + suf -ach si -arets, si din ele cu suf -ka și -itsa au format substantivele feminine corespunzătoare SZ Geroi N , Dicţionar al limbii bulgare, vol VI, S , : ; Marinov D , Credinţa naţională şi obiceiurile populare religioase, S , : ; ; PĂDUCUL /dialU; GLOGINKO (gloginko /dial /); GLOGINKOVETS (glo-ginkovets /dial /) > VAMPIR w Termenul de păducel este metonimic de la numele tufișului de păducel deoarece vampiristul distruge vampirii cu o țeapă de păducel Sh Gerov N , Dicţionar al limbii bulgare, pct , S , : ; Marinov D , Credința populară și obiceiurile populare religioase, S , : , - Păpădie (păpădie /dial /) > ȘARPE Un nume eufemistic format din adjectivul surd + suf - un arc Este motivat de ideea că șarpele este surd GOGOIP (gogo /Bansko/) X VAMPIR Din punct de vedere sonor, acest nume se potrivește cu romul cuvânt gogoș "cocon" (vlah vorbit în satul Zlatil, Lom ) Se găsește în derivatul de rom lexeme gogoașă ' slinky; softshell; cocon; așa-numitul glob ocular; ficțiune, ficțiune, minciună nebivalica' După semantică, bulgară gogdsh se referă la un alt rom formați lexeme gogă 'plată; demon de noapte și "nucă decojită /în vorbirea copiilor/" În aceeași limbă vlahă din Bulgaria, cuvântul gogoloi "o minge din material moale - carne tocată, lână, lut etc " Toate semnificațiile lexemelor românești sunt unite de arhisema "ceva rotund, oval", care este clar înrădăcinat în rădăcina gog- Această semnificație reflectă în mod direct una dintre noțiunile de vampir printre Chuva-Pshte și bulgari, precum și a împușcatului bulgar, deoarece în unele cazuri apar ca o minge care se rostogolește, care uneori este de foc GOLA (gola /Kotl /) > MAMNITSA Substantivul este o formă substantivală a adjectivului gol Motivația este asociată cu dezbracarea rituală a curvei, care trebuie să fie goală atunci când "fură" fertilitatea câmpurilor altora GOLIAM SECHKO (Marele Sechko /narod /) Imagine animată a lunii ianuarie, un frate mai mic al lui Baba Marta și un frate mai mare al lui Malye Sechko A doua componentă a numelui - Sechko - este derivată din verb a toca Motivația reflectă analogia cu frigul din ianuarie care "taie " Aceste nume se găsesc mai ales în basme, dar sunt folosite și astăzi ca metafore ГОРНИЯ (Горния /general/; Горный /vechi, poetic/) Porecla și numele eufemistic al Domnului, Dumnezeu, legate de ideea bulgarului că el locuiește deasupra cerului Numele este o formă articulată a adjectivului substantiv gorek GORNYAKA (Gornyaka /SZB/) > VANTUL NERVOS Un nume metonimic de la numele vântului de vest Gornyaka GORODOM (gorol'm /Slivovtsi, Trn /) O creatură mitică cu aspectul unui cal înaripat Adesea, această definiție se aplică zânelor, vilelor și căsuțelor Numele este sinonim cu vârtej Mitonominantt gorolom este un nume complex; este compus din substantivul pădure și verbul lomya, adică structura internă este "cel care sparge pădurea (muntele)" PĂDURĂ (pădure, g'oska /Trak /); PĂDUREA (greacă /Trac /) Eufemisme pentru bunica Sharka Numele s-a format prin substantivizarea adjectivului pădure ( ■ INSOMNIE Acest mito-nominant este format din adjectivul pădure și termenul relativ mamă Cel mai probabil, a însemnat inițial un personaj mitic - mama pădurii, muntele, un analog al vrăjitoarei românești forestana Una dintre funcțiile sale era aceea de a "păzi" somnul copiilor Termenul compus forest miiyka înseamnă și planta folosită pentru a speria copiii mici să nu plângă în somn În general, în astfel de cazuri, fitonimul este secundar, ceea ce subliniază miticul (mai multe în probabil un caracter divin) al personajului, care probabil avea un aspect antropomorf și funcția de a avea grijă de somnul bun al copiilor Aceasta, la rândul său, sugerează că acest personaj era încărcat cu o conotație sexuală Sh Sbornik za narodni umotoorenia, poz , : ; Georgieva Iv , Mitologia populară bulgară, S , : FOREST JUDAS (FOREST JUDAS /folk/) Fiica Soarelui și mama lui Orfeu Mama ei era văduvă, pentru că soțul ei - primul rege al pământului Lamia, a luptat cu pădurile și munții Odată s-a hotărât să supună și marea, dar Dumnezeu nu a lăsat să se întâmple asta S-a înecat și a rămas în fund Soția lui a rătăcit în pădure timp de trei ani, așteptând să se întoarcă Când și-a dat seama că acest lucru nu se va întâmpla, a disperat și a plâns mult Cu strigătul ei, ea a atras atenția Soarelui, căruia i-a plăcut foarte mult, a coborât pe pământ și a stăpânit-o A rămas imediat însărcinată și a născut o fetiță neobișnuit de frumoasă: Un soare limpede îi strălucește pe față, o lună senină pe pieptul ei, stele mici sunt în poală, este îmbrăcată într-o haină aurie aurita! În plus, fetița avea aripi de aur mobile O lamă s-a supărat că femeia a făcut dragoste cu Soarele și a jurat că o va pedepsi aruncând-o într-o temniță întunecată, / acolo să-și putrezească oasele Tânăra mamă a preferat să se arunce în mare Domnul Vishnu a ordonat celor doi devas să-și găsească și să-și aducă fetița - Pădurea Iuda, în rai, în soare, pentru a-i sluji lui Dumnezeu În acel moment, regele Rinda, care nu avea soț și nici copii, s-a rugat multă vreme Domnului Vișnu să-i dea un copil din inima lui, ca să poată așeza un pământ pustiu pentru el La recomandarea Lordului Vishnu, Soarele i-a dat micuța Forest Yuda Când a crescut, s-a căsătorit cu regele lui Iuda și prin el a născut pe Upren, un erou (Orfeu) Fiul ei a fost în rai cu Domnul Vishnu timp de trei ani În acel timp, soțul ei a plecat în regatul său, dar ea nu a mers cu el pentru că a trebuit să aibă grijă de bătrânul rege Rinda, iar după un timp s-a căsătorit cu regele Janeka Cu ajutorul Soarelui, Iuda Pădurea a îmblânzit oile, a început să le mulgă și i-a învățat pe toți să-și bea laptele £□ Veda Slovenian, item , S , : - GORCHO (Borcho /folk /) >• RAIKO Mitonimul este derivat din verbul a arde, i e el este motivat de calitatea soarelui să ardă DOMNUL (Doamne, BUNIC DOMNUL (Bunicul Dumnezeu) > DUMNEZEU w Dumnezeu este un cuvânt compus arhaic care provine din proto-slavă *gastbpadb (corespunde lat hospes, hospitis "oaspete, gazdă, hangier") TALASUM; VAMPIR Numele este un eufemism Din punct de vedere al formării cuvintelor, este un adjectiv substantiv, care a fost o definiție într-o combinație de cuvinte, de exemplu, ființa Domnului Structura sa interioară este "ceea ce aparține Domnului" Ea reflectă dorința de a potoli acest spirit rău sau credința că toate ființele sunt devorate de Domnul GROBNIK (mormânt /Okhr ; Kukush ; Struzh /) X VAMPIR Și MORMANȚ (mormânt /Okhr ; Kukush ; Struzh /) X VAMPIR Termenii au fost formați din mormânt + suf -nick; - fată Formarea mormântului este o variantă feminină a mormântului + -a (cu trecere k la c) Motivația este, de asemenea, clară - acesta este un cadavru viu care iese din mormânt GRAMVONIK (Gramdvnik /obshob U, GromЬtnik /PirotU); THUNDER-LETS (Thunderbolt, Thunderbird /real /); GROMOLOMNIK (Gr-molomnik /vechi /); THUNDER (Thunderbolt /carte /) O poreclă populară a zeului slav Ezenez Perun, care după botez a fost transmisă profetului personaj biblic Ilie, care a fost însărcinat cu funcțiile sale Toate variantele poreclei se bazează pe grem apelativ ( KARAKONJOL w S-ar putea presupune că numele este derivat din cuvântul dialectal guz "unul fără coadă", TALASUM w Termenul este de etimologie neclară Ar putea fi legat de un tur formați guncu 'celalalt* Cel mai probabil este de aceeași origine cu Guzan GUYA {guya > SNAKE Acest nume se găsește și în sârbo-croată - gu/a Etimologia este neclară PIGEON {porumbel, gullup /dialU, gullup /Zlatograd/, gdlab /YUZB/); Adinc- NIK {porumbei /BanatU); GLUPAK {gulapak /Osenen, RazrU); {prost /RazgrU) STUPID 'I și PORUMBĂ (porumbel)', PORUMBĂ Sub aspect mitologic, din cele mai vechi timpuri până în prezent, porumbelul este cunoscut în primul rând ca pasăre herald În acest rol a fost onorat chiar și în Egiptul Antic Mai târziu, a fost preluat în mitologia greacă, unde a fost considerat purtătorul unui semn bun, și au început să-l folosească pentru a transmite mesaje - porumbelul alb cu o ramură de măslin în cioc a anunțat câștigătorii Jocurilor Olimpice polis Deoarece războaiele au fost oprite în timpul Jocurilor Olimpice, porumbelul a început să fie acceptat ca o pasăre a păcii - un simbolism pe care artistul Picasso a folosit-o într-una dintre picturile sale În mitologia japoneză, totuși, porumbelul este dedicat zeului războiului Hachiman, iar porumbelul cu sabie anunță sfârșitul războiului În hinduism, bufnițele și goblinii sunt ambasadorii lui Yama, zeul morților În a șaptea zi a potopului, un porumbel a fost trimis din chivotul babilonian pentru a vedea dacă era pământ în apropiere Acest motiv este folosit în Vechiul Testament, unde apariția sa cu o ramură de măslin în cioc deasupra Chivotului lui Noe a fost interpretată de vechii evrei ca fiind o veste bună sp și semn că apele potopului s-au retras, uscatul a apărut deja și lumea este pregătită pentru un nou început, pentru reînnoirea vieții În multe mitologii, porumbelul a fost perceput și ca un mesager ceresc Dar pentru mulți africani este un semn rău Alături de rolul său de mesager, porumbelul și mai ales porumbelul sunt încărcate cu funcții simbolice legate de reînnoirea vieții, dragostea, fecundarea, feminitatea și maternitatea Prin urmare, în mitologii ei însoțesc în mare parte zeițele În cultura minoică, alături de șerpi, porumbeii erau asociați cu Marea Zeiță Mamă; acestea sunt atributele ei, care semnifică pământul și respectiv aerul În cultura tumero-semită, porumbelul este, de asemenea, un atribut al Marii Zeițe Mamă - pe capul lui Ishtar era înfățișat un porumbel, care simboliza atât spiritul fertilizator, cât și pasărea sacră Este unul dintre simbolurile semiticei occidentale Tanit, dar și ale semiticei Astarte, care la un moment dat a fost echivalată cu Afrodita, zeița greacă a iubirii, al cărei atribut este și porumbelul Un porumbel cu o stea este emblema lui Venus de Milo, iar porumbeii sunt înhămați la carul lui Venus Dar cu Venus, semantica porumbelului este asociată cu voluptatea În cultura greco-romană, această pasăre este un simbol al reînnoirii vieții, este un atribut al lui Zeus, care a fost hrănit cu porumbei, iar porumbelul cu ramură de măslin este și un atribut al Atenei De asemenea, este dedicat lui Eros (Cupidon), iar zeul etrusc al iubirii și fertilității Turan a fost înfățișat cu porumbei în mâini Falusurile înaripate cu porumbei din picturile murale din Pompei arată că la romani era asociat cu sexul și cu nașterea copiilor Chiar și astăzi, o pereche de porumbei personifică armonia dragostei, fericirea familiei și porumbelul - femeia iubită sau bună, inocentă, blândă și blândă Printre egipteni și evrei, a simbolizat puritatea și inocența, iar în tradiția perșilor, a personificat o ființă de rang înalt În țările din Orientul Îndepărtat, porumbelul este, de asemenea, o pasăre a tandreței și a iubirii, iar în China și Japonia este în primul rând unul dintre numeroasele simboluri ale longevității și onoarei filiale Conform credințelor vechilor chinezi, porumbeii sunt asociați cu schimbarea celor două anotimpuri principale - primăvară-vară și toamnă-iarnă Ele simbolizează primăvara și echinocțiul de primăvară Adesea porumbelul este înfățișat și pe Pomul Vieții cu rodul său, unde, bând dintr-un vas, este identificat cu Duhul care bea din apa vieții În mitologia antică și indiană, porumbeii sunt sufletele morților Porumbelul este un animal de sacrificiu și este asociat cu cultul funerar Un porumbel cu ramură de palmier printre popoarele sudice înseamnă biruință asupra morții, iar porumbelul alb este un simbol al mântuirii sufletului, fiind antiteza corbului negru Africanii iau strigătul porumbeilor drept strigătul sufletelor chinuite În Kabylia (oblat în Algeria) și astăzi se consideră că porumbeii aterizează în jurul mormântului unui sfânt mu-sulman, considerat protectorul așezării Evreii au oferit porumbei albi în templu pentru practicile rituale de purificare În rândul slavilor, porumbelul aparține păsărilor curate și este un simbol permanent al fericirii familiei Prin urmare, el a fost prezent la svat- obiceiuri beni - pâinea era împodobită cu podoabe de porumbei, când tinerii căsătoriți trebuiau să mănânce jumătate de inimă de porumbel /ucrainenii/; mireasa a amestecat pulbere din inima uscată de porumbel în mâncarea soțului ei /croată/; când a sosit pentru mireasă, mirele a trebuit să prindă unul dintre porumbeii de hârtie, pentru că prietenii ei făcuseră și aruncaseră /ruși/; în cercul ipegăi, mirele purta și dădea miresei un porumbel (sau iepure) /cehi/ etc Este un semn bun dacă în timpul nunții apar porumbei și rândunele (ruși) Se credea că porumbeii aduc fericire în casa în care sunt crescuți - fulgerul nu cade peste aceste case și nu există foc în ele Slavii, polonezii/ și porumbelul alb au chiar capacitatea de a stinge focul Forțele impure nu pot fi reîncarnate în adâncul /e slavyani/ Și printre slavi există credința că sufletele oamenilor onorabili, când mor, se transformă în porumbei Ei credeau că adâncul apare într-un moment în care cineva moare /polonezi/ Prin urmare, imediat după naștere, au încercat să-i dea femeii în travaliu un porumbel (sau pui) de mâncat În creștinism, adâncul este personificarea Duhului Sfânt El ia această formă atunci când le apare oamenilor De aceea este adesea descris ca un porumbel cu nimbus Este asociat cu puritatea, sfințenia, sufletul inspirat, pacea, strigătul, vestea bună Șapte porumbei simbolizează cele șapte daruri ale Duhului Sfânt, o turmă de porumbei - credincioșii, un porumbel cu o ramură de măslin - pace, iertare și eliberare Porumbeii cocoțați pe o viță de vie sunt un simbol al creștinilor Gânghitul porumbeilor a fost luat ca o expresie a unei dureri profunde În Vechiul Testament, porumbelul apare doar în Legea lui Moise, unde este prezentat ca o pasăre de jertfă pentru cei săraci În iconografia maniheică, al treilea membru al Sfintei Treimi este uneori înfățișat ca un porumbel alb În tradiția bulgară, porumbelul se referă la reprezentanții sacri ai faunei Deși sporadic, a fost definit ca sur "însorit, sfânt, divin" De asemenea, aparține acestei categorii datorită culorii albe (sau gri deschis), care în sine este un simbol al luminii, al purului, al sacrului Printre bulgari, gleb sytso apare în rolul unui mesager, ceea ce se reflectă în cântecele epice din colecția "Veda Slo-vena" De asemenea, este adesea prezentată ca o pasăre de sacrificiu în timpul festivalurilor În alte lucrări de folclor, aduce și vești proaste - îl avertizează pe rege că împărăția lui va cădea etc sub Până la jumătatea secolului trecut, pelerinii bănăţeni au păstrat ideea arhaică că sufletul defunctului ia forma unui porumbel, care pluteşte deasupra mormântului său până în a -a zi de la moarte, iar apoi trece în lumea cealaltă Credința că un porumbel apare la mormântul defunctului în a -a zi se regăsește sporadic Iar bulgarii credeau că sufletele oamenilor buni se prefac în porumbei, iar ale oamenilor răi în corbi Încă în unele sate bulgare este obligatoriu la nunți pâinea rituală de sârmă, numită porumbel sau porumbel deoarece are formă de porumbel sau este decorată cu figurine reprezentând porumbei Fără îndoială, aceasta este o expresie a semanticii simbolice a porumbelului, semnificând fericirea familiei, dragostea conjugală, fidelitatea și afecțiunea În cântecele populare, tinerii căsătoriți sunt asemănați cu un porumbel și un porumbel - Un porumbel merge, un porumbel conduce, este cântat într-un cântec de nuntă În același timp, conform credințelor bulgarilor, o casă în care se cresc porumbei va fi într-o zi pustie Din această cauză, sătenii au evitat cândva să crească porumbei În credințele populare-creștine, predomină ideea că Duhul Sfânt apare sub forma unui porumbel El este, de asemenea, o personificare a îngerilor Porumbelul, în special cel alb, în tradiția bulgară este un simbol al purității și inocenței absolute sacre Este perceput ca antipodul corbului ** Termenul este deja înregistrat în St Bulg - golzhv și are un reflex" în limbile slave, dar etimologia nu este clară Sh Gura A , Simbolismul animal în tradiția populară slavă, M , ; - ; Kutger J K , Illustrated Encyclopedia of Traditional Symbols, S , : - ; Marinov D , Credința populară și obiceiurile populare religioase, S , : ; ; Micheva-Peicheva K , Ciocnirea purității și a impurității în cultura și limba bulgară, S , : - ; Prior J , Universal symbols, S , : ; Simboluri și semne: ; Antichități slave (Dicționar etnolingvistic), vol , M , : - ; Dicţionar de simboluri Kmiv, : - ; Chevalier J , Geer-brant A , Dictionary of Symbols, T , S , : - ГАОЗБАДЖИЙЙКА Numele este format din tur cuvânt gâzbgici 'magician, magician' ( soarele îmi era limpede, apă stropită, apă vie într-o fântână albă și ierburile lui stropite /Veda Slavic, : / Aici este evidentă legătura dintre funcțiile soarelui și Zeul Ploii și, probabil, identificarea lor Spre deosebire de ea, el dă forțe dătătoare de viață sub formă de lumină, căldură și umiditate atunci când este nevoie Această umiditate poate fi explicată prin o credință a bulgarilor, conform căreia noaptea soarele călătorește de la apus la est pe mare, se scaldă în ea și când soarele răsare, se scutură apa și cade sub formă de rouă Legătura Soarelui cu ploaia se găsește și în Vedele indiene, unde se spune că la primul tunet Mithra a trimis ploaia din cer O asociere asemănătoare a zeului soare cu ploaia se găsește printre celți, care credeau că zeul Belenusu a favorizat trăsnetul furios și a cerut ploaia curățitoare Totodată, în cântecul "Căsătoria solară cu Fecioara Vultur" din aceeași colecție, unde se numește Ploaia lui Dumnezeu, se deosebește de zeul-Soare și de zeii soarelui Toate faptele prezentate arată că Dazhbog nu este doar un zeu al Soarelui Are influență asupra condițiilor meteorologice care determină clima și anotimpurile Într-o anumită măsură, în această privință se apropie de Crăciun, care are și funcții similare, dar care se referă doar la sezonul de iarnă Cele două zeități sunt, de asemenea, asemănătoare prin faptul că mor înainte de solstițiul de iarnă și se nasc la momentul său Acest lucru dă motive să presupunem că Crăciunul este o ipostază a lui Dazhbog Zeul Alb, Enyo, Crăciunul, Otniav, Zeul Gri, Sur, Flana, Ea w Teonimul Dazhbog (Dazhdbog, Daibog etc ) este cu siguranță complex în compoziție Există opinii diferite despre cele două componente Primul este derivat din forma imperativă a verbului daeaj (dam > da ; Zaimov Y , carte bulgară, S , : ; Dicţionar mitologic (Gl ed E M Meletinsky), M , - ; Niederle L , Slavyanskie drevnosti, M , : - ; Panchovski I G , Panteonul slavilor antici și al mitologiei, S , : - ; Fasmer M , Dicționar etimologic al limbii ruse, voi , M , : ; Dicționar enciclopedic Mitologia slavă, M , : DVOGNENIK (dvovgnenik /PopU) > DRAGON Etimologia cuvântului este clară, la fel ca și motivația Acest lucru este evident din parafraza "un dragon care scuipă două focuri" FECIOARĂ, DEF /Naștere ; Veleshko; Sol ; Vânătoare/; DEFISHTE {döfište /Rod ; Veleppso/) Spirit rău, monstru, mâncător de oameni El se găsește mai ales ca un erou în poveștile grecești, unde aspectul său nu este definit Potrivit unui basm, def are o soție - o defica și trei fii - defs Potrivit unei alte povești, def-yip se căsătorește cu o văduvă obișnuită care are un fiu Cei doi fac echipă împotriva fiului ei pentru a-l ucide, dar acesta reușește să scape Personaje de ambele sexe, konto servesc zeilor și fac legătura între ei și oamenii pământești Așa sunt ele conform culegerii de cântece epice și rituale "Veda Sloven" În mare măsură aceștia sunt analogii păgâni ai îngerilor creștini În acest sens, dev este un dublet al div ff Numele este de la Sf Pers daeva "demon", împrumutat prin turcă, unde dev este "mare; un demon' Formația döfishte are o conotație peiorativă, care i-a fost dată de vel suff -ische În al doilea caz, def este din aceeași rădăcină, dar este asociat cu div, respectiv devâ -h > latină deus 'zeu* Sh Dicţionar etimologic bulgar, vol I, S , : ; Georgiev Vl , Cele trei faze ale mitologiei slave I sb Studii în onoarea academicianului Mihail Arnaudov, S , : - ; V A Gordlevsky, Din demonologia otomană și lucrări alese T Istorie şi cultură, M , : ; Culegere de gânduri populare, Departamentul de carte, vol V, : ; DEDEYKO (dedeyko /G DelchU, dideyko /DrgyUU, DIDEIN (didyoin /dialU) Un spirit rău sub formă de capră sau ied Printre unii bulgari, a existat credința că acest spirit ia naștere dintr-un cap de oaie lăsat pe raft sau din capul unui alt animal mic, care după a -a zi se transformă într-o creatură demopică Este probabil capul unui animal de sacrificiu dedicat fermierului familiei patron La început, calcă și face rău noaptea După un timp se duce în peșteri, de unde iese doar noaptea și apoi behăie ca un puști Potrivit legendei, atunci când un conto aude această voce, moare sau se îmbolnăvește Una dintre necazurile pe care konto le aduce oamenilor este cauzarea bolii antrax, unul dintre numele dialectelor din care este bunic Se întâmplă și cu sensul vampir o" La baza dedeiko este un umal formă de bunic - bunic Această formație s-a format după un model vechi de formare a cuvintelor precum: teiko Și taiko ( )" este o formație secundară a numelui demonului LJ Gerov N , Dicţionar al limbii bulgare, vol I, S , : ; Velcheva B , De la mamă la mamă și un model de formare a cuvintelor Și KM St , , - ; Troeva-Grigorova E , Demonii Rodoniților, S , : DEDELAR (dedelar /Sochanli, GyumU); DEDELARIN (dedelarin /Sochan-li, GyumU) > MAGAZIN w Numele dedelar este tur formă de plural h a termenului înrudit dede "bunic" ( Mulțumesc acelei surori! Mai rănesc înaintea ta, ca o mireasă tânără, îmbrăcată cu un văl de aur, un văl de aur, strălucind pe pământ Cum se ridică ceresc Iuda Samuel și mai devreme, Alungă relele, Alungă balaurul negru, /Veda Slavic, : / Într-un alt caz, ea este descrisă cu o seceră în mână și spice vii de porumb Interesantă este și apariția ei în timpul unei secete în timpul ritului fluturelui "Cum cântă o fetiță, Dumnezeu a dorit și a dorit și s-a simțit trist, a căzut o burniță fină, o burniță fină de rouă fină; Iuda ceresc, Iuda ceresc, Samuel, a pus o secera de aur în mâna sa dreaptă și o pâine în mâna stângă " René, steaua matinei noastre, ne-a protejat pe cer, ne-a văzut mereu /Veda slovepa, : / În alt loc se subliniază clar că împreună cu Soarele este supus lui Yogne [cf : Fiery]: I-ai cântat lui Yogne o jertfă, mi-ai cântat un cântec clar și l-ai implorat să lase să răsară o stea dimineții, să răsară un soare senin, /Veda Slavic, : / Mitonominantul se formează din substantivul zi (vechea zi bulgară) și sufixul -nitsa Sh Afanasyev A, Vederi poetice ale slavilor asupra naturii, M , , v : - ; Badalanova-Geller F , Cartea care există în gură: Biblia folclorică a bulgarilor basarabeni și taurideni, M , : ; Berezkin Yu E , Clasificarea tematică și distribuția folclorului și a motivelor mitologice pe zone Catalog analitic", ; Mitologie bulgară Encyclopedic Riverman, S , : -; - ; Grushko E A , Medvedev Yu M , Encyclopedia of Legende rusești, M , : - ; Kovachev I , Astronomie populară și meteorologie // SBNU, cartea , S , ; Marinov D , Narodna vyara și oamenii religioși obichai, S , : - Dicționar mitologic (editor șef E M Meletinsky), M , DERISH BABA (derish babѣ /Khuhla, Ivgr J) > THALASOM; UMBRĂ * Termenul este turcesc și înseamnă "dervish basha", dar prima componentă este o variantă dialectală (sau greșeală de ortografie) a lui derviș DERT /dial / O creatură mitică cu de picioare care intră în burtica oamenilor și îi îmbolnăvește Termenul este o formare secundară din cuvântul turc persan dert ' ) durere, suferinţă, încredere; ) durere, tristețe, grijă, întristare', folosit în bulgară cu dați înțelesuri, i e structura internă a mito-nominantului este un "demon care creează rău" Geografia Bulgariei, vol , S , : JADADJIA (jadadjiya /Devnya; Provadia; Kyust /) X- VAMISHRAR w Termenul este format din tur cădi "vampire + hibridul Tur -Bulg suff -geia pentru formarea numelor pentru persoane din m r (cu trecere і ~ a) Sh Vakarelski Hr , Obiceiuri funerare bulgare, S , ; JADIYA (jadia, jadii pl chURod ; Harm ; Botev ; Disgr ; Sliv /) > MAMNITSA JADIA (jadia /Elen ; Dobr ; Gyum /, jidia /Kuman /) și JIDJEIKA (jidjoyka /ChirpU) O creatură născută dintr-o femeie concepută de un karakonjul **• Numele este derivat din turneu cădi 'vampire; vrăjitoare* În al doilea sens, numele este metonimic "copilul unei vrăjitoare" JAMAL (jamal /Five Mounds, N Paz /) X VAMPIR Numele provine din arabul gamal "cămilă", împrumutat prin turcă, unde carnala este "un joc sălbatic de tineret jucat după treierat" În alte regiuni, acesta este numele dat procesiunii rituale Kuksra care se desfășoară între Crăciun și Miezul verii, precum și jocului și participanții la acestea Aparent, acest nume este un eufemism pentru o cămilă - o efigie cu aspectul unei cămile hamila, care în unele locuri este principala figură rituală în jocurile kukerskates Sh Dicţionar etimologic bulgar, poz , S , : ; Litologia Buleir Dicționar enciclopedic (Compilat de A Stoynev), S , : J - JANGALOS (jangalds, jangalo /ZB/) > PLUTENIK Termenul este împrumutat din turcă, unde cangaloz (din turcă interjecția evocatoare kangii cungul "zgomotos, zgomotos; sunet") este un spirit rău cu aspect antropomorf, a cărui față este neagră, are dinții albi și nasul mare, ochii scânteie, mâinile și picioarele lui nu se văd, pentru că sunt ascunse sub șalvarii negri, pentru că îi ajung până la gât, iar părul îi este dezordonat; sunt clopote atârnând de gâtul lui și de șalvarele lui; saliva lui este otrăvitoare, așa că noaptea acopereau vasele cu apă, ca dacă ar intra în casă, să nu scuipe în ele; uneori stă sub fereastra unei case și se joacă cu oamenii, strigând "yo-yo, yo-yo" etc CQ Gordlevskiy V A, Din demonologia otomană și lucrări selectate, vol : Istorie și cultură, M , : JIVELEK UMAN /stea , dial / > PITIC w Cuvântul jivelek ; Gerov N , Rechnik în limba bulgară, vol I, S , : ; Gordlevsky V A , Din demonologia otomană și lucrări alese T : Istorie şi cultură, M , : - ; Enciclopedia creaturilor mitologice: ; Snesarev G P , Relicve ale credințelor și ritualurilor pre-islamice printre uzbecii din Khorezm, M , ; - ; Tfoeva-Gfigorova ~E , Demonite on Rhodope, S , : ; - JINGJIE (Jinjie /YUZB; Rod /) > VAMPIRAR " Termenul s-a format pe pământ bulgaresc din jin în sensul "vampir" AUTODIVIVI w Etimologic, termenul este asociat cu djinn Are o conotație negativă și înseamnă că autodivele se referă la grupul de djinn PITICI (pitici) Mici de statură, creaturi mitice antropomorfe, konto se disting prin puteri și aptitudini supraomenești Sunt personaje mitice universale Există legende despre pitici în toată lumea Sunt mai puțin frecvente decât giganții, dar, ca și ei, manifestarea lor este și individuală sau colectivă Piticii i-zirani individuali se găsesc mai ales în epopee și folclor Piticii germano-scandinavi Alvis și Angrboda-, Kvasir - născuți din saliva Asilor și Vanilor, cunoscuți pentru înțelepciunea sa extraordinară, au câștigat o mare popularitate; eroul din Edda tânără și Edda bătrână Andvari, posesor al unei comori pe care a blestemat-o pentru a aduce moartea oricui se atingea de ea; Dvalin sau personajele de basm piticul Dlgonosko, micul Muk etc Există și câteva zeități cu înălțimea piticilor: zeul egiptean Bess, care protejează oamenii de boli, era venerat și de fenicieni, care îl înfățișau cu picioarele strâmbe și uneori cu cap de leu Funcții similare au fost deținute de zeitatea japoneză Sukunabi-kona - un pitic ceresc cu aripi de fluture și o pelerină de puf, care a descoperit diferiți tsarov și a dezvăluit oamenilor proprietățile vindecătoare ale izvoarelor minerale calde Adesea, miturile despre popoarele pitici spun că sunt ființe umane subterane sau subacvatice Căile feniciene sunt unite în formațiuni de grup - bărbați de apă-șoarece, care au îndepărtat nenorocirile și au protejat marinarul și corabia lor în timpul navigării; îl porți pitici tengu însetați de sânge din folclorul japonez au capacitatea de a levita în aer și de a deveni invizibili Vechii egipteni și popoarele din America Centrală precolumbiană iubeau și respectau piticii în principal pentru capacitatea lor de a dansa și credeau că sunt legați de zei Popoarele din America de Sud spun legende despre ființe mici asemănătoare oamenilor, care erau prea slabe din punct de vedere fizic și s-au adunat în bărci mici, folosind un stâlp pentru a se deplasa pe cer; puteau vindeca toate bolile și aduceau ploaia în perioadele de secetă Au fost găsite și mumii ale acestor creaturi cu o înălțime de cm, al căror ADN nu corespunde omului Mexicanii i-au descris pe "creaturile negre" Tzelkal Ikal ca fiind gnomi negri păroși care trăiau în peitzers și răpeau depozitele și femeile indiene Este impresionant că zboară pe cer și cu "rachete", pe care le gestionează cu pricepere Întâlnirile cu ei au fost spuse de mai mulți martori oculari până la mijlocul secolului În mitologia indiană, există nouă grupuri de zeități de rang inferior sau demoni de mărimea unui pitic, konto pedepsește înjurătorii și alți păcătoși În mitologiile anglo-saxone, un trib de mitici- acei gnomi, elfi, spiriduși și spiriduși - micii vrăjitori ai folclorului irlandez În mitologiile altor națiuni europene, piticii sunt de obicei spirite aparținând naturii htonice, dar nu le place lumina, pentru că dacă o rază de soare strălucește asupra lor, se vor transforma în piatră Prin urmare, trăiesc în păduri dese și peșteri Sunt descriși ca având bărbi albe extrem de lungi, dar unii dintre ei au labele de ghioce sau de cioara Piticii sunt povestiți și în miturile din Africa și Australia În ciuda diferenței de înălțime, uriașii și piticii au câteva trăsături comune, motiv pentru care sunt interschimbați - uneori unul, apoi celălalt sunt acceptați ca primii locuitori ai lumii - uriașii din Europa și piticii din Africa, Hawaii , etc Și între unul și altul sunt și bine și rău, pentru că mint pe oameni și pe zei, dar sunt adesea distruși de ei; sunt fierari pricepuți etc Piticii nord-americani sunt inofensivi, iar "oamenii" de munți africani ai piticilor Aziza au dat cultură oamenilor din Benin și i-au învățat magia Dar în credințele eschimoșilor îi ajută pe vânători, iar piticii cu nasul lung ai folclorului japonez sunt răzbunători și însetați de sânge însetați Există și canibali pitici, răpitori de femei Piticii sunt cel mai bine descriși în mitologia germano-scaldina Potrivit ei, ei au apărut din viermii din corpul în descompunere al gigantului Imra și, conform unei alte versiuni - din sângele și oasele sale, apoi ei înșiși au fost forțați să modeleze propriul lor fel din lut (în care s-a transformat corpul lui Imra) Unii dintre ei trăiesc pe pământ, alții - sub pământ Cel mai popular este "oamenii" Zvergs, deoarece sunt celebri ca cei mai buni fierari - au forjat ciocanul lui Odin, părul auriu al zeiței Siva, faimosul colier al lui Freya etc Oamenii i-au învățat și asta meșteșug Este datoria lor să păzească aurul și alte comori ale zeităților Puterea lor supranaturală se manifestă și prin faptul că piticii ancorează cerul în cele patru direcții ale lumii unde este cel mai aproape de pământ Ei au fost, de asemenea, se crede că posedă o potență sexuală puternică, care se manifestă prin răpirea femeilor și a copiilor - conform "Vechii Edda", piticul Alvis s-a logodit cu fiica zeului Thor, iar zeița Freya a petrecut o noapte cu fiecare dintre cei patru pitici care i-au falsificat colierul O relatare amuzantă despre țara pitică a lui Faylin și a regelui său Iubdan este transmisă în mitologia celtică Aceste creaturi sunt atât de mici în statură umană încât până și piticii din țara uriașilor din Ulster le țin în gheare, totuși posedă o putere și o stăpânire extraordinară asupra vrăjitoriei În tradiția slavă, piticii sunt caracteristici în primul rând pentru mitologia slavă de vest și în special pentru lusacieni și kașubieni Potrivit credințelor, aceștia sunt reprezentanți ai unui popor mitic de oameni minusculi de mărimea copiilor /polonezi/, după alții au dimensiunea unei palme /slovaci/, de dimensiunea unei sticle sau a unui deget mare și se pot ascunde într-un urechea de cal /Lusatians/ Sunt descriși ca având capete mari, fețe plate, urâte și de culoare neagră, părul răvășit și au bărbi mai lungi decât ei înșiși, și sunt și cocoași /polonezi, cashtubs/ Se întâmplă sporadic întâlnește credința că în aparență sunt viermi negri, roșii sau verzi cu capete mari, deoarece pătrund în persoană și provoacă boli Îmbrăcămintea lor este foarte colorată, iar datorită pălăriei lor roșii mari, invariabile, care este magică, devin invizibili /polonezi, kașubieni, lusacieni/ Se credea că ei sunt populația autohtonă a pământurilor lor /lusacienii/, dar după adoptarea creștinismului, piticii s-au ascuns în subteran pentru că nu suportau clopotele Viața, organizarea socială, manierele și obiceiurile piticilor sunt ca cele ale oamenilor, au propria lor limbă și religie Odată trăiau cot la cot cu oamenii - ocupând locuri diferite în casele lor sau în spațiile animalelor, iar relațiile dintre ei erau de obicei bune - piticii îi ajutau pe oameni pentru că iubeau; de multe ori era o familie căreia îi ajutau în gospodărie și activități economice În acest sens, ele se corelează cu domovoi slavi de est [cf proprietar] Uneori împrumutau feluri de mâncare și alte lucruri de la oameni Pe lângă aceste spirite pitice domestice și subterane, mai existau și specii de pădure Piticii subterani se ocupau cu agricultura si cresterea animalelor, erau buni fierari /Luzichani/, ba chiar i-au invatat pe oameni sa-si construiasca case /Kashubi/ Se credea că păstrau comori ascunse /cehi, slovaci, cașubieni, lusacieni/, motiv pentru care plăteau oamenii pentru serviciile lor cu aur, argint și pietre prețioase Ei puteau prezice viitorul Legendele despre pitici sunt spuse și printre slavii exilați În Urali, există legende despre un "popor misterios" de statură mică, care trăiește în peșteri subterane adânci, și doar uneori locuitorii lor ieșeau la suprafață, dar oamenii nu îi vedeau Cu toate acestea, erau considerați frumoși și aveau un aspect plăcut voce, dar nu toți au auzit Și deși îi numeau oameni sălbatici, oamenii locului (în satul Beloslutskoye) îi considerau reprezentanți ai unei civilizații subterane foarte dezvoltate Uneori, noaptea, când unul dintre ei venea la biserică, el a prezis soarta viitoare a oricui care a întrebat În Urali și Siberia, există și povești despre oamenii minunați În câmpia Pechora din Komi, există și legende despre oameni mici care au prezis viitorul La început au făcut-o nu înțeleg limba băștinașilor, dar mai târziu au învățat-o și le-au arătat oamenilor cum să mine și ei forjează fierul Se credea că preoții lor (pana) posedau cunoștințe secrete și știau unde se aflau comori subterane nespuse, așa cum erau ei protejat de vrăji puternice Piticii au devenit răi atunci când regulile relațiilor de bună vecinătate au fost încălcate în anumite ocazii, mai ales când au fost insultați sau râs de ei pentru orice Apoi s-au supărat și s-au răzbunat, provocând diverse pagube animalelor și culturilor, luându-le fertilitatea /luzhienilor/, înlocuind un copil nebotezat cu al lor, furând diverse lucruri /polonezi/ etc Judecând după unele nume precum boiy ludck, boișta, bozatko în poloneză, se poate spune că inițial aceste personaje erau încă considerate creaturi bune, cu excepția cazului în care sunt eufemisme Potrivit legendei, piticii apăreau rar la prânz, deoarece dormeau de obicei ziua, așa că mai ales ieșeau noaptea, când sărbătoarea Gato și să se veselească cu cântece și dansuri /Lusatians/ (asemănătoare cu piticii egipteni și din America Centrală) S-au bucurat și piticii pădurii, dar sub un stejar Potrivit polonezilor, piticii sunt și miticii karlicy, karzelcy, konto, care vor înlocui oamenii de astăzi după Judecata de Apoi Printre slavii ietoci, sub formă de pitic, apar: Pererug - un minuscul spirit rău (sau zeitate -?), creând discordie și dispute între oameni; spiritul pajiștilor - omuleț cu mușchi și cuminte, Lugovinok /ruși/; pigmeii ucraineni', îngrijitorul casei și familia domovoy /ruși, ucraineni/ și hatnik /beluși/ [cf proprietar]; stogovoy și bunica lui stăteau - gardieni ai fânului /rușii/ Odată cu apariția unor oameni mici sunt Ichetiki - spiritele nou-născuților înecați de mamele lor /rușii/; spiritele de diferite feluri sunt ajutoare ale vrăjitoarelor; eroina de basm Kroshechka-Havroshech-ka este și ea un pitic etc Interschimbabilitatea uriașilor și a piticilor este exprimată în imaginea rusului Polevik - un spirit al pădurii care păzește câmpurile de ruci și, de asemenea, după unii, arată ca un bătrân mic, cu un corp negru ca pământul, cu ochi multicolori , iar părul și barba îi sunt făcute din iarbă și erica - bufnițe, iar după alții este un bărbat înalt și zvelt Unii au capacitatea de a se transforma de la o imagine la alta, de exemplu, când sunt în pădure, blond leshiy arată ca un uriaș, dar în exterior este atât de mic încât se poate ascunde sub o frunză de căpșun "Little Thumb" - un personaj din basmele rusești - este de asemenea popular În cultura bulgară, piticii sunt relativ rari Ele sunt menționate în legenda creației oamenilor, conform căreia, după uriașii nereușiți, Dumnezeu i-a creat pe pitici Erau foarte mici, dar cu barbă lungă, motiv pentru care se numeau pedia man - barbă cubit Când își căutau boii, care erau și ei mici, s-au urcat la înălțime ca să-i vadă Dar nici nu erau potriviți pentru viața pe pământ - din cauza staturii lor mici, puterea lor nu era suficientă pentru a se asigura singuri și, în plus, erau adesea în pericol de a cădea victimele animalelor mai mari Până și furnicile le chinuiau mult Potrivit unui mit despre originea lor, ca uriașii, ei au răsărit ca ciupercile de pe pământ Printre bulgari, exista credința că adevărații pitici erau locuiți de diavoli, prin urmare nu aveau voie să participe la niciun ritual, nu aveau voie să fie personaje rituale colindă, survakar, kuker, roarer și poloznik Întâlnirea cu un pitic era considerată a fi ghinionoasă Potrivit poveștii cu barza cu picior de picior, piticii sunt și vrăjitoare În imaginea unui pitic cu o putere extraordinară, personajul malefic Wormwind este reprezentat în basme În proză după- Lucrările cloriane menționează sporadic pe pitici Malech-ko și Palechko, dar amintirea lor se păstrează mai ales în frazeologie: ca Malechko Palechko 'ie ca un pitic' sau ca Krachuk si Malcho 'adica ca un uriaş şi un pitic' Cel mai popular până în ziua de azi rămâne bărbatul personalizat Pedia - barba cot O serie de surse mărturisesc existența unor triburi existente în prezent sau în trecut cu statură pitică În cartea ei The Blue Mountains, Helena Blavatsky povestește despre un trib de pitici din India care se răzbună pe oamenii răi cu magie Cu mult înaintea ei, cronicarul din Novgorod Nestor, în , a povestit cu devotament unui concetățean despre piticii poporului Yugra, care trăiau nu departe de Pechora, care vorbeau o limbă de neînțeles; dacă un vânător le dădea un cuțit sau o suliță, primea în schimb o pungă cu pietre prețioase Uimitoarea hartă a lui Mercator din înfățișând Oceanul Arctic și un continent necunoscut (Daaria) este detaliată la locația polului, relatarea afirmând că acesta a fost locuit de oameni mai înalți de , m, așa cum groenlandezii i-au numit Skerlingers , în urmă cu aproximativ de ani, acest continent s-a scufundat, iar oamenii s-au mutat pe țărmurile de nord ale Eurasiei Triburile slave și turcice care s-au stabilit aici au mijlocit mai târziu cu ei și le-au numit Sirtya, Chud sau oameni sălbatici Se crede că unii dintre ei ar fi fost locuitorii așezării neolitice de la Skara Brae din nordul Scoției, descoperite după un uragan sever în , care a doborât stratul superior al unui deal Rezultatele săpăturilor arheologice, care au început abia în , au fost uluitoare Casele si tot mobilierul (paturi, dulapuri, scaune etc ) din ele, construite din piatra, erau destinate persoanelor cu inaltimea nu mai mare de m Intre casele vecine existau pasaje subterane si iesiri la suprafata, captusite tot cu pietre În fiecare colibă se aflau arme și cuțite corespunzătoare înălțimii ocupanților lor Arheologia ne oferă și alte indicii despre așezările subterane sau instalațiile piticilor În , în stepele Donului (Rusia), într-un kurgan cu o dimensiune de de metri pătrați a fost descoperit un labirint subteran al epocii bronzului, destinat piticilor cu o înălțime de aproximativ cm și o greutate de kg În timpul săpăturilor din de pe insula indoneziană Flores, au fost găsite câteva, iar în anul următor, încă schelete de pitici cu o înălțime de cel mult cm, pe care arheologii le-au numit mers pe jos (ca oamenii din romanul lui J Tolkien " Stăpânul Inelelor") Se crede că vârsta lor este între și mii de ani Au folosit unelte de piatră și au folosit focul O senzație incredibilă a fost provocată de o bucată de chihlimbar transparent, în care un om incredibil de mic poate fi clar informațiile văzute despre triburile de pigmei descoperite la mijlocul secolului al XX-lea provin din China și Birmania, iar în pădurile australiene s-au găsit micropigmei cu o înălțime medie de cm În comparație cu aceștia, piticii africani sunt uriași, deoarece bărbații din tribul ajunge la la cm (faptele dovedesc că miturile sunt interpretări ale obiecte, fenomene etc ) O" jivelek , shingal w Termenul pitic în bulgară este un cuvânt împrumutat din turcă - sise "pitic, pitic, pigmeu" lire sterline Badalanova-Geller F , Cartea este în gură: Biblia folclorică a bulgarilor basarabeni și taurideni, M , : Grushko E A-, Medvedev Yu M , Enciclopedia Tradițiilor Ruse, M , : ; Grushko E A , Enciclopedia mitologiei ; Etsov T G , Trei curele pentru oameni, trimise de la Dumnezeu, SbNU, carte , S , : ; Mitologia celtică (Enciclopedia): M , : ; Marinov D , Narodna vyara și obiceiurile populare religioase, S , : ; Miturile popoarelor lumii, vol , M , : - ; Napart J , Mitologie indiană, S , ; Petrukhin V , Miturile scandinaviei antice, M , : ; Civilizațiile subterane ale planetei ; Antichități slave, vol , : , ; Iubelevich J , Mitology in Japan, S , ; , ; Hancock G , Urmează pe zei, Kniga parva, S , : ; [vzh : cu un gigant] sălbatic /dial /; JOC (joc /Harm /) Un spirit rău care apare noaptea și sperie oamenii În unele texte din bulgară veche, div înseamnă "monstru" În epopeea bulgarilor din Volga "Povestea fiicei hanului", mytho-nominantt div este sinonim cu alp "spirit-zeitate", uneori chiar este numit alp-div Alpii sălbatici sunt o creație a Tantrei în sine Dar au dat naștere altor Alpi și au crescut atât de mult încât locul în care locuiau a devenit înghesuit pentru ei, iar acest lucru a dat naștere la dispute între ei Sălbaticii alpini aveau un aspect antropomorf, dar unii au preluat și alte imagini După caracterul lor, ei au fost împărțiți în două tipuri - unii dintre ei erau răi, iar ceilalți erau buni Dintre cei buni, cel mai popular este Baraj, care avea aspectul unui dragon mare Despre el se spune că a fost un bun prieten și paznic credincios al părintei frumoasei fecioare Bozbia Trăia într-o peșteră și se hrănea cu șoareci Uneori div este identificat cu dev /def ■c* Termenul sălbatic Sf Ind deva, deva-h "zeu" și Iran daewa- 'zeu vechi; spirit rău, demon' bulgară div este fonetic mai aproape de latină divus "zeu"; divin' ( "duh rău, demon") O dezvoltare semantică similară a lui div se găsește și în limba bulgară, unde diva în samodiva păstrează sensul "zeiță", dar în trayaformarea lui div din esențial în adjectivul div, -a, -o, -i ( SAMO-DIVA În esență, termenul este de aceeași origine cu div și este un reflex al i -e *dciwă 'zeiță*, dar și aici se aplică semantica, iar conotația pozitivă se transformă într-una negativă WILD PEOPLE {oameni sălbatici /Rod ; Pagină; Zahăr/) Creaturi umanoide mitice, Konto au supraviețuit în sălbăticie și sunt considerate a fi o rămășiță a neandertalienilor Martorii oculari spun că au văzut oameni sălbatici, printre care se numără bărbați și femei și copii Potrivit unora, acestea sunt creaturi mari, ajungând la peste doi metri și jumătate - trei metri înălțime, iar după alții, sunt de înălțime umană normală Au corpuri păroase asemănătoare maimuțelor, bărbi dezordonate și lungi Ei nu vorbesc și evită interacțiunea cu oamenii Ei trăiesc în diverse ilanimeks nelocuite sau regiuni deșertice ale lumii Unii autori romani au relatat și existența unor oameni primitivi, care s-au născut din trunchiurile copacilor În descrierile campaniilor lui Al Macedonian povestește despre un trib de poluhora-jumătate-animale sălbatice din India, ale căror trupuri sunt acoperite cu blană groasă, ochii lor sunt galbeni și dinții sunt canini Sursele medievale germane menționează femei sălbatice sub numele de Iashia și holz-moia Folclorul chinez încă mai păstrează legende despre creaturi uriașe cu blană care arată ca oameni Creaturi ciudate asemănătoare oamenilor au fost mărturisite în urmă cu aproximativ două mii de ani de către poetul și ministrul chinez Qiu Yuan, care în scrierile sale menționează "canibalii-canibali de munte" Câteva secole mai târziu, istoricul Le Yantu a povestit despre un grup de oameni păroși, iar în secolul al XIX-lea, poetul Yuan Mei a descris creaturi asemănătoare maimuțelor Despre unul dintre ei spune că are aproximativ picioare înălțime și are umerii mai largi decât un om, blana lui este maro, are ochii negri înfundați și un nas lat, cu nările ușor întoarse în sus, obrajii sunt flășați, urechile sunt uman dar mai mare etc Sunt povești despre omul de zăpadă din deșerturile mongole, Pamir, Caucaz etc , pe care unii le numesc almastici Hans Schilteyaberger, care la începutul secolului al XV-lea a fost capturat de turci și trimis de ei ca ambasador în Timmerland, după întoarcerea sa a povestit că acolo trăiau oameni sălbatici în munți Conform descrierii sale, aceste creaturi neobișnuite, fără fețe și mâini, sunt acoperite cu blană Se hrănesc cu iarbă și frunze Prințului mongol Egidei - proprietarul acestor pământuri, i-au dat chiar și un cuplu - un bărbat și o femeie, dintre acești oameni sălbatici care au fost prinși În mitologia unor tătari siberieni, yish keshe și agach kishi sau shurale sunt oameni sălbatici din pădure, sunt descriși ca fiind păroși și cu un miros neplăcut, trăiesc în pegzers Oamenii sălbatici care trăiesc în deșert sunt menționați și în Biblie În profețiile lui Isai, se spune că a văzut creaturi păroase dansând acolo Mitul oamenilor sălbatici s-a răspândit în Evul Mediu și în Europa, unde a înflorit în diverse variante pe tot continentul În jurul secolului al XII-lea, au fost descrise invariabil creaturi asemănătoare oamenilor, în întregime păroase, cu excepția fețelor, brațelor și picioarelor; bărbații au barbă lungă, iar femeile sânii și pielea lasă sub barbă Uneori, sânii sunt atât de mari încât sunt aruncați peste umăr În lucrarea sa "System of Nature" ( ), naturalistul suedez Carl Linnaeus, acceptând relatările despre o creatură asemănătoare omului ca fiind de încredere, l-a prezentat ca înălțime de aproximativ un metru și jumătate, acoperit cu blană și mut Subspecia alpină a unui om sălbatic european este subiectul unei descrieri în cartea lui Richard Bernheimer The Wild Man of the Middle Ages, unde este caracterizat ca: "Uriaș, păros și mut poate să fi fost atât de mare încât picioarele lui erau la fel de groase ca alb pe un copac Trăpirea lui, atunci când este provocat, este aprigă și nestăpânit Prima lui dorință la întâlnirea cu el este să rupă în bucăți na-hlulia din stăpâniile sale Când este răzbunat, el poate face ca lacurile să dispară și să elibereze un oraș de fund El răpește femei și mănâncă bărbați, preferând copiii nebotezați Nativii din Tirolul italian și din Grisonii elvețieni cred că își schimbă propria progenitură inutilă cu bebeluși umani " Potrivit englezilor, totuși, bărbații sălbatici în loc de blană sunt acoperite cu mușchi și acoperite cu frunze Există soiuri cu pene de pasăre Imagini cu oameni sălbatici se găsesc pe tapiserii și ceramică, pe gravuri metalice, în sculpturi în lemn și ca statuete de piatră Omul sălbatic apare în acest moment pe stemele familiei ca patron al lor sau ca apărător al onoarei familiei În același timp, omul sălbatic era un simbol al forței, bogăției, fertilității Deși biserica considera că oamenii sălbatici sunt făpturile iadului, o statuie a unui sălbatic păros a fost amplasată la poarta Bisericii Sf Grigorie din Valladolid, Spania, în locul statuii sfântului Ideea de oameni sălbatici printre slavi nu este, de asemenea, uniformă Primele informații despre ei ne-au fost oferite de ambasadorul arab Ahmed Ibn-Fadlan, care a făcut un tur în Rusia și Volga Bulgaria în anii - El susținea că pădurile Volga erau locuite de oameni sălbatici cu statura de giganți, care conduceau un animal mod de viata În palatul țarului rus, el a văzut chiar rămășițele unui exemplar recent ucis Unii dintre ei sunt oameni scunzi, cu barbă și cozi lungi, cum ar fi acestea sunt uneori identificate cu spiritul de pădure leshy /rusi/ Bătrânii păroși și bărbosi sunt ucrainenii pădurii, "oamenii pădurii", pentru că îi plătesc pe cei cu argint, pentru că se șterg pe nas Uneori sunt denumite spirite necurate, deoarece provoacă boli: potrivit rușilor, el provoacă paralizie, spiritul lghgyi din mlaștina ucraineană provoacă febră, iar creatura demonică feminină Dika Baba este o frumusețe în cizme de mers care seduce bărbații și păcălește copiii să le facă trage-le sânge Și cehii îi aseamănă cu demonii Potrivit acestora, bărbații sunt acoperiți cu blană, trăiesc în gropi în munți și răpesc fecioare, iar femeile sunt uriașe ca statură, au părul lung răvășit și poartă șepci roșii pe cap; fețele lor sunt acoperite de negi; unul dintre ochii lor este negru, iar celălalt albastru Se crede că sunt foarte răi, dar în același timp întrețin relații bune cu oamenii - îi ajută în agricultură, le dau frunze de mesteacăn, care se transformă în aur etc Slovenii chiar credeau că oamenii sălbatici au fost cei care i-au învățat pe oameni normali să cultive Ei trăiesc în munți și coboară pe câmp în timpul recoltei Sunt acoperite cu mușchi și foarte puternice, iar femeile au capete mari, păr lung și verde, picioare scurte cu picioarele răsucite Lusacienii credeau, de asemenea, că oamenii sălbatici erau acoperiți cu blană, dar picioarele lor erau asemănătoare cailor Există mai multe versiuni ale genezei oamenilor sălbatici Potrivit unuia dintre ei, sunt o reminiscență a zeităților zeului grecesc al pădurii Selenium (un tip păros cu forță supraomenească) sau a celor care l-au însoțit, s-a observat ulterior cu satirii Alții cred că aceștia sunt demoni de pădure În unele limbi, aceștia sunt numiți cu nume derivate din Orcus (lat Orcus) - un mitonim al zeului italian al morții, ceea ce sugerează că au fost asociați cu el Prin lama-mit-nominativ se referă la demonul grec cu același nume, care provine din Maia - zeița greco-romană a pământului și a abundenței Unii sugerează că mitul oamenilor sălbatici este o amintire colectivă inconștientă a oamenilor de Neanderthal și Cro-Magnon care, atunci când Homo sapiens a apărut, probabil undeva în urmă cu aproximativ de milioane de ani, nu au fost complet dispăruți și au coexistat o perioadă Amintirea lor este capturată și în jocurile populare de mascarada, unde participanții se deghizează adesea în creaturi zoomorfe ciudate De asemenea, se sugerează că acest mit este legat de un fel de maimuță antropomorfă, asemănătoare cu un urangutan Potrivit unei alte ipoteze, aceștia sunt oameni normali, din anumite motive au fost expulzați din societate și, sperând în natura sălbatică, au luat-o razna Credința în existența oamenilor sălbatici este încă vie Cel mai popular astăzi este "omul de zăpadă", adică Yetiul Himalaya și analogii săi din Alpi, Canada (Sasquatch), SUA ( Bigfoot Tolyamata step-ka'), Urali (Menk), etc Se spune, că unul dintre cei zece studenți ruși care au luat parte la expediția lui Dyatlev în a scris în jurnalul său cu o noapte înainte de moartea lor misterioasă că acum erau siguri că omul de zăpadă există Recent, o fotografie a unei astfel de creaturi a fost publicată pe internet Traces of stilul lor se găsește în multe locuri din lume și s-au făcut multe imprimeuri din aceste urme Unii susțin că l-au văzut, dar descrierile lor nu sunt uniforme Potrivit acestora, înălțimea sa variază de la un metru și jumătate la patru metri și jumătate Unii spun că se hrănește cu hrană vegetală, în timp ce alții susțin că este un carnivor Al doilea tip are o putere extraordinară, motiv pentru care, la fel ca uriașul de basm, poate smulge un copac de la rădăcină Mitul oamenilor sălbatici printre bulgari se păstrează doar într-o regiune restrânsă, care acoperă regiunile muntoase din sudul Bulgariei Acolo este vie credința că, chiar înainte de apariția oamenilor, ei locuiau pe Peitzeri în pădurile noastre Se spune că cândva erau mulți, dar acum au mai rămas puțini și se văd rar În imaginația bulgarilor sunt acoperiți și cu blană, motiv pentru care nu poartă haine Ei vorbesc, dar nu cunosc limba noastră Ei mănâncă pește și vânat Se găsesc atât bărbați, cât și femei Femeia are sânii mari și poartă un copil într-un leagăn Când cineva se apropie de ea, ea își sfâșie copilul În acest timp ea plânge și strigă: "Dragi mame, dragi mame" Dar când un cioban îi ia copilul, ea îl urmărește în tăcere, sperând să i-l înapoieze Ele nu fac rău oamenilor și nu le afectează niciodată așezările £□ Voznesenskaya A , Oamenii sălbatici din China - ; Wild Forest Man and Encyclopedia "Fenomene inexplicabile": ; Wild Man // Wikipedia Enciclopedie gratuită : ; Pannovsky I G , Pan-theont in the ancient Slavs and mitologia them, S , : - ;Antichități slave Dicționar etnolingvistic, vol , M , : - ;Troy-va-Grigorona E , Demonite on the Rhodopit, S , : - DIONIS Porecla unui presupus zeu-șef al panteonului trac, cunoscut în primul rând ca zeul viței de vie, al vinului, al veseliei și al misterelor dionisiace Practic, acesta este un personaj complex cu multe necunoscute în jurul lui, numit cu multe nume și identificat cu și mai multe epitete care au devenit porecle A câștigat popularitate cu mitonimele Atovutroț, Attbvuooț (în tăblițele miceniene di-wo-nu-so-jo; lat Dionysus), referindu-se la ultimul zeu dintre zeii Olimpului, un analog al lui Bacchus roman (lat Bacchus) , orașul Vak/os,) Potrivit unei versiuni, este o zeitate balcaică arhaică Se presupune că, de fapt, printre traci se află zeul Zagrei În același timp, era cunoscut printre ei și sub mitonimul Sabasius, care era și numele unui zeu frigian Pe baza acestui fapt, se presupune că tracii l-au împrumutat din Anatolia și l-au adaptat la panteonul său, iar din ei a trecut în mitologia elenă sub numele de Dionysos Dar acest mitonim este consemnat în tăblițele minoico-miceneene cu o scriere liniară, care indică originea sa cretană Cu toate acestea, acest fapt pune la îndoială afirmația apariției sale târzii în panteonul olimpic Pe de altă parte, este strâns legat de religia tracică și mai ales de orfismul tracic, unde este considerat principala divinitate Miturile despre persecutarea lui Dionysos (de Hera, de Licurg, de armata "locuitorilor mării" a lui Perseus) sunt acceptate ca dovadă a originii străine a lui Dionysos în mitologia greacă, iar în "Bacante", prin eroul său Pentheus, Euripide îl pedepseşte: "acest zeu străin: ce fel de zeu este el nu ştiu" /versetul - / Nu există doar nicio îndoială că această zeitate era venerată atât de traci cât şi de cei Un analog al lui Dionysos în Vechea mitologie italiană este Liber - zeul fertilizării, plantării și vinului Până la sfârșitul secolului al V-lea î Hr , Dionysos a fost înfățișat ca un bărbat cu barbă, cu o mască, un chiton lung, o coroană de iederă sau frunze de viță de vie și un tirs (în loc de toiag) Mai târziu apare ca un tânăr cu părul lung, purtând pantofi înalți și de obicei cu o piele de căprioară sau de panteră atârnată pe umăr Atributele sale sunt tirsul, cupa, iedera, vița și falusul Apare în arta tracică chiar înainte de cucerirea Traciei de către romani Imaginile lui se găsesc adesea pe tăblițe votive Pe una dintre ele are înfățișarea unui tânăr cu mâna ridicată, înconjurat de Pan, satiri, o panteră etc Pe fostele meleaguri tracice se gasesc imagini ale lui Dionysos si Heracles intr-un car Se poate incarna in diverse animale: un taur, o capra, un sarpe, un cerb, o pantera, un leu sau un magar Potrivit unuia dintre mituri, Dionysus sau Dionysus-Zagreus s-a născut sub forma unui șarpe cu coarne sau a unui taur, deoarece sub forma sa de șarpe Zeus a posedat-o pe mama sa Rea (conform unei alte versiuni - sora sa Demeter), de la care s-a născut fiica Persefone - cu două fețe, cu coarne și cu patru ochi, iar mai târziu Zeus a stăpânit-o și pe ea, iar după un timp s-au născut "copilul cu coarne" și "micuțul cu coarne" Dar, conform unei alte versiuni a momentului, el este fiul lui Zeus și Semele - prințesa Tebei Despre Dionysos se povestesc numeroase legende în mitologia greacă și literatura antică, din care se trag și unele informații despre Dionisos trac Legătura sa cu lumea interlopă și relația sa directă cu viața de apoi se reflectă în mod viu în momentul potrivit căruia o aduce pe mama sa Semele din lumea morților în lumea superioară (și este asociat cu mitul lui Orfeu și Eurydice) Dionysos se caracterizează și prin dispariția sa periodică (sfâșiat de titani, înecat în mare etc ), care simbolizează moartea și noua sa apariție, legată de odată cu învierea sa, motiv pentru care aparține grupului zeilor vegetației Despre asta vorbește și atitudinea lui față de elementul apă, ba chiar se crede că trăiește în mare În același timp, unește ideea cosmică a unității vieții și a morții, a ciclicității naturii În mitologia greacă, el este perceput și ca o personificare a începutului pământesc, ceea ce este evident din unele rapoarte elenistice, conform cărora el este echivalat cu Hades Apropierea lor este exprimată și în iconografia secolelor VII-V î Hr Ca zeu al vinului și al veseliei, el este întotdeauna însoțit de mulți bacanali, satiri etc sub Aceasta este baza sărbătorilor dionisiace Pentru noi ne interesează în mod deosebit informațiile din literatura antică despre sărbătorile lui Dionysos în Grecia, care exprimă cultul față de el Cel mai vechi festival dedicat lui Dionysos a fost Anthesteria, care a avut loc pe parcursul a trei zile în februarie sau martie Se considera cel mai important În prima zi, pithoi (vasele de lut) au fost deschise cu vin din toamna trecută, motiv pentru care această zi a fost numită Pyphogia Vinul a fost turnat în alte vase și dus la sanctuarul lui Dionysos, unde a fost mai întâi turnat pentru zeu, iar apoi participanții au gustat vin nou În a doua zi a avut loc un concurs de băuturi de vin din ulcioare Acest obicei a dat numele Choes sKani' zilei în care a avut loc Majoritatea tinerilor au participat la ea Un alt obicei important în această zi era procesiunea oamenilor mascați sau îmbrăcați în piei de animale, iar alții erau împodobiți cu ghirlande Această procesiune era condusă de persoana rituală Dionysos, care stătea într-o barcă pe roți, care reprezenta simbolic intrarea sa în oraș după ieșirea sa din mare În mână ținea o ramură de viță de vie, iar lângă el doi satiri cântau la flaut La începutul cortegiului mergea și un taur care trebuia sacrificat la sanctuar și în același timp era considerat o ipostază a acestui zeu Aceste lumini ar fi folosite doar în acea zi Acolo lui Dionysos i s-a alăturat regina - soția regelui-arhon cu patru din anturajul ei Din momentul în care a intrat în barcă, a fost considerată soția lui Dionysos, iar alaiul a devenit un cortegiu de nuntă și s-a îndreptat spre reședința regală, unde avea loc ceremonia de căsătorie a reginei cu zeul Potrivit lui M Eliade, lui Dionysos îi este rușine de dreptul său de a fi rege și sugerează că, de fapt, "această unire simbolizează căsătoria zeității cu orașul însuși, o căsătorie promițând acestuia din urmă tot felul de foloase" a treia zi era dedicată strămoșilor și se numea Garneta, pentru că în acea zi o mâncare de fiert am distins semințele (panspermie) care erau purtate în ghivece pentru a-și ospăta sufletele (numite ker și) Din aceste informații, reiese clar că sărbătoarea națională bulgară Trifon Zarezan, dedicată viticulturii și viilor, a fost moștenită de traci, iar Dionysos a fost înlocuit cu personajul creștin Sfântul Trifon A fost odată sărbătorit și el trei zile, ceea ce se numea Tfiphontsi' prima zi a fost închinată Sfântului Trifon, a doua a Sf Fecioare și a fost numită Fecioara lui Trifon, iar a treia a fost închinată Sfântului Kirpa sau Sfântului Simeon Dumnezeul primitor Mai târziu a fost sărbătorită abia la februarie (stil secolului al XIV-lea) Elemente ale sărbătorii amintesc foarte mult de Anpgesterias grecești și mai ales de a doua zi a acestora Dimineața, după slujba bisericii, bărbații s-au adunat și s-au dus la vii, unde fiecare a sădit câte o viță de vie în via sa, a udat-o cu vin, a oferit o binecuvântare pentru fertilitate, apoi s-au adunat din nou și a ales un rege al viilor sau Trifon , care a fost considerată ca atare până anul viitor I-au împodobit capul cu o coroană de flori, iar pe umăr i-au aruncat o podoabă din bete țesute de viță de vie Toți au luat micul dejun împreună cu pâine și pui fierți aduse de acasă și vesele După aceea, regele s-a urcat într-o roabă și ceilalți vinători l-au tras, iar după ei s-a format un cortegiu, care mergea în sat cu muzică și cântece Procesiunea a străbătut satul, oprindu-se în fața fiecărui sat, unde moșiera le-a turnat vin, începând cu rege, iar restul într-un ceaun, iar vinul a fost stropit peste el Au ajuns în cele din urmă în fața casei regelui și acolo i-a întâlnit tot satul După ce și-a schimbat hainele, regele a invitat tot satul la masa sa În unele cazuri, aceste trei zile au coincis cu sărbătorile Lupului, caracteristice slavilor Prin urmare, bulgarii au acceptat că sfântul creștin Trifon are putere și asupra lupilor Este greu de spus dacă și el a moștenit această funcție de la Dionysos, dar dacă da, tracii au asociat cumva această zeitate păgână cu lupii Alte două sărbători sunt menționate în izvoarele antice - Seleki Dionysia și City (Mare) Dionysia Primele au avut loc la sate în decembrie Momentul principal în cadrul acestora a fost procesiunea participanților la sărbătoare, care purtau măști de animale sau îmbrăcați în costume din piei cu blană pe exterior Participanții au purtat un falus mare la acompaniamentul cântecelor Potrivit etnologilor, atât mascarea, cât și purtarea falusului sunt ritualuri semnificativ mai arhaice, deoarece au fost ulterior asociate cu Dionysos Procesiuni similare de carnaval din Evul Mediu într-un număr de țări din Europa de Vest, Rusia, Balcani și Maroc vorbesc pentru acest lucru YAY Din literatură se știe bine că sărbătorile dionisiace, numite și bacanale, aveau un caracter orgistic Orgiile au avut loc noaptea, iar participanții au căzut într-o stare de extaz și euforie Urmele acestor sărbători sunt parțial păstrate în jocurile rituale de kuker dintre bulgari Dar ele se țineau în principal primăvara, prima zi de luni a Postului Mare, care în Bulgaria de Est era numită Kukerovden ff Kukovden, iar persoanele rituale care acționează - kukers sau kooks Doar tinerii și tinerii căsătoriți au luat parte la jocurile de gătit Unii dintre ei aveau măști elaborate și bogat decorate înfățișând animale fantastice, dar aveau de obicei coarne Legătura lor cu Dionysos este cel mai clar exprimată în rândul coloniștilor Rupa din Strandja, unde principalul ritual este un kuker, al cărui chip nu este mascat, ci înnegrit I se spunea kukerul alb probabil din cauza costumului său, care era făcut din șapte piei de oaie sau de capră cu blana afară - una pentru cap (care arată ca o pălărie feniciană), patru pentru membre și două pentru piept și spate Se presupune că numărul de piei corespunde numărului de părți, pe care Dionysos a fost dezmembrat în chipul său de taur, care apoi au fost colectate și reînviate Motivul "uciderii" și "învierii" kukerei este unul dintre elementele esențiale în obigchaya și este asociat cu rolul vegetal-vegetativ al lui Dionysos Clopotele sunt atașate de centura lui kuker, unul dintre clopoței este neapărat pentru un taur, iar un falus artificial atârnă în față El simulează actul sexual cu bunica (sau mama) - celălalt personaj principal Se crede că ea este o proiecție a Marii Zeițe Mamă Pentru acest rol a fost ales un tânăr cu chip frumos fără barbă, iar costumul său este confecționat din haine bătrâne, tipice acestei regiuni Mireasa poarta khurka si inainte, altundeva e cu o papusa, o imitatie de bebelus, sau este insarcinata si la un moment dat simuleaza nasterea Bucătăreasa și bunica sunt înconjurate de alți participanți, deghizat în reprezentanți ai diferitelor pături sociale din societate(tm) (judecător, preot, frizer, vameș, medic, pădurar etc ); alții exprimă relații de rudenie: bunica // mireasă, fată, burlac, cel mai bun om, cumnat sau etnii, cel mai adesea țigani, chifuți , iar regele - o proiecție a lui Dionysos în colectivul social, trăgând vin din ceașcă Toți erau considerați copiii lui Dionysos și ai bunicii Unul dintre personaje a aruncat cenusa cu o trâmbiță asupra participanților și observatorilor, ceea ce este legat de mitul, conform căruia Zeus l-a ars pe Dionysos cu un fulger și din cenușa lui au apărut toți oamenii Adesea aragazul se atingea cu un 'falus* lung femeile şi din când în când lovea pe toţi cu o toiagă lungă de vârful căreia era atârnată o cârpă Seara, ritualul arăturii a fost efectuat în piață - cu un plug sau un plug tras de participanții la procesiune, kukerul a arat trei brazde, semințele au fost aruncate în konto și apoi corpul kuker-ului a fost târât de-a lungul a fi ingropat Toate acestea au avut loc în fața regelui, iar regina, singura femeie care a luat parte la sărbătoare, a distrat participanții În timpul jocurilor, a fost interpretată o pantomimă de două sau trei ori, a cărei intriga implică "moartea" kukerului și "reînvierea" lui de către bunica, care amintește de mitul morții și învierii lui Dionysos Scene din jocuri rituale similare se găsesc pe monedele tracice Un atribut esențial al sărbătorii este vinul, care leagă și sărbătorile dionisiace de sărbătorile trifonice În unele sate, după Dimitrovden se țineau jocuri kuker În Bulgaria de Vest, kukerii sunt numiți cu denumiri diferite, dintre care unul este (yuzh'are, adică exprimă legătura lor cu o divinitate, care este probabil Dionysos Paralelele dintre riturile bulgare și cele elene arată în mod clar comunitatea în cult) lui Dionysos printre traci şi eleni Multe legende popular-creștine sunt asociate cu Sfântul Trifon, care se bazează în mod clar pe mituri păgâne Sursele mărturisesc în repetate rânduri că în Tracia existau multe temple dedicate lui Dionysos, dar vorbesc și despre cultul lui Potrivit lui Herodog, pe cel mai înalt munte din Tracia se afla un oracol al lui Dionysos, unde preoții săvârșeau oracole ca cele ale lui Pithias Acesta ar trebui să fie sanctuarul descoperit recent în săpăturile de la Perperikon în Expul the Rhodope Dacă și în ce măsură Dionysosul trac se deosebea de cel grec este greu de spus astăzi, dar nu există nicio îndoială că urmele obiceiurilor tracice asociate cu el și-au găsit expresie în obiceiurile populare de mai târziu ale bulgarilor Lupta bisericii împotriva lor a fost mare și, în ciuda acestui fapt, ei s-au stabilit în sistemul ritual creștin de sărbătoare și au existat până la începutul secolului Astăzi, pe baza amintirilor din acea vreme, ele sunt restaurate în diferite părți ale țară Mitonimul Dionysos poate fi spus cu siguranță doar a fi un epitet al zeității Toate etimologiile sunt considerate a fi dubioase LJ Arnaudov M , Studii despre riturile și legendele bulgare, vol S , ; Badalanova-Gsller F , Cartea în gură: Biblia folclorică a bulgarilor basarabeni și taurieni, M , : - ; - ; Bulgaria mitologie Dicţionar Enciclopedic, S , : -; - ; Venedakov I , Aria de cupru, St Zagora, ; - și The Birth of the Gods, S , : - , etc ; Kuhn NA, Legende și mituri grecești antice, S , : - ; Marinov D , Credință populară și obiceiuri populare religioase, S , : - , - ; Raichevsky St , Fol V , Kukerot bez maska, S , ; Fol A, Dionysos trac Cartea întâi ZAGREY, S , și Dionysosul trac Cartea a doua SABAZIY, S , ; Fraser D D , Golden Bough, M , : - ; Eliade M , Istoria credin/elor și ideilor religioase, Bukurești, V , : - DISHIRLOK (dishirldk /Smol , Ard , Mad /) Un fel de monstru cu caracteristici vagi Etimologia este turcească, dar până acum este clar doar morfema rădăcină - tur L^'zgb' BINE DobrSi /Botev/); DOBRINA {Dobrina /Chepelare, Aseia /); DOBRITSA Dobritsa /Lov /); BUTĂȚIE {bunătatea /Pelovo, Plev ; Lopyan, Botev/) Și DOBRIO {dobrio /Raduil, Sam/); BUN {dobreno)', BUNUL Denumiri eufemistice ale diferitelor băuturi spirtoase cauzatoare de boli, deoarece provoacă boli necontagioase, relativ uşoare: coş dulce, acnee, edem, dureri de dinţi, inflamaţii ale gingiilor, dureri în gât etc Toate numele sunt derivate din adjectivul dob-р Probabil ca motivatia este legata de perceptia ca nu se moare din cauza acestor boli, i e nu sunt răi, ci buni Se credea că prin denumiri similare crește gradul de nepropițiere a spiritelor care cauzează boli LU Dicţionar etimologic bulgar, poz , S , : - ; Gerov N , Dicționarul limbii bulgare, vol I, S , : DOBRANKA Dobranka /Brusen, Tet/) Un eufemism pentru boala viermilor CUVINTE BUNE /folk/) > RAIKO DODOLA DЬdola, Dodula, Didyula /SZB, Svisht /); DODOLKA Dodolka /Xanth/); DODOLITSA Dbdolica, Dddulitsa si Dudulitsi (Kyust !)', DUD U LAIKA Dudulbyka /Pianechko, Mak /); DUDU LARKA Dudul'arka /ZB/) > FLUTURE; LADA și DODUL Dodul, Didul, Didul /ZB/) > BUTTERFLY; PERUN "" Numele se referă la figura rituală principală din ritul ploii omonim, care se presupune a fi o proiecție a soției Thunderer - ale cărei variante dublete Dujader și Dundulis sunt păstrate într-un proverb sârbo-lujiptic Cu numele duduleika, dodolica, dudole, ritul ploii și actorul principal din el sunt cunoscute sârbilor, iar polonezilor este Dzidzilya Deoarece Butterfly este un derivat al lui Perun, așadar dubletele rădăcinii dod- // dud sunt derivate din porecla lui Dodul, adică din punct de vedere semantic, cele două variante de nume ale ritului fluture la dodola sunt direct asociate cu Perun "Înțelesul mai arhaic al numelor dodola /fluture/, prporușa le leagă de numele lui Perun, cu acțiunile sau epitetele sale (lit Dundulis litere, "desfășurarea tunetului*, lat dudina p&rkuoni "tunetul tunet")" Actorul principal în ritul ploii fluture-dodola este o proiecție a soției sau a altei rude a lui Perun I Dodul Numele Dodul (Didul, Didul) indică numai faptul că persoana rituală a fost cândva o proiecție directă a zeului Pe-run/Dodul Sunt înregistrate și variantele wai-dudula, wai-dudulitsa, wai-dudu-le, unde componenta wai este cel mai probabil o interjecție pentru cerere de milă Cele doua componente din aceste nume sunt, de asemenea, asociate cu termenii de rudenie ddda ' ) soră mai mare sau mai mare; ) matusa*; dddka 'umal din ddda, caca'; Dudulica "protagonistă în ritul fluturelui" și Dudulica "sora mai mare" Aceste corespondențe se datorează legii recidivei mitonimelor cu termenii de rudenie și rituali, ceea ce sugerează că Dodola ar putea fi o soră a lui Dodul Este permisă o legătură etimologică cu mitonimele mordoviene Jondol-baba - femeie-fulgerului și numele zeului Jondol-pas Alți savanți cred că aceste nume sunt rezultatul unei reduplicări arhaice a rădăcinii dnu "își scutură barba" - în raport cu Perun și este înrudit cu Sf Ind emasru dodhuvad, referindu-se la Indra, st isl dyja 'tremur' - pentru părul lui Thor, etc O Ariaudov M , Studii în rituri și legende bulgare, S , : - ; Dicţionar mitologic (Redactor-şef E M Meletinsky), M , ; antichități slave Dicționar etnolingvistic T , M , : -YUZ HOUSEWIFE (casnică /ЮИБ/); GOMESINĂ (domosh'arka /dial?) Și DOMASHAR (domash'ar /Soph /) > FIG w Numele sunt reprezentări secundare Sensul lor principal este "o femeie sau un bărbat căruia îi place să stea acasă și are grijă de casă" Motivația este legată de credința că șarpele, în rolul său de proprietar, trăiește constant în casă și protejează familia și are grijă de bunăstarea acesteia DOSHEROK (doiierЬk /Chepino/) Un oarecare spirit de pădure Etimologia termenului este neclară Ipotetic, ar putea fi de origine turcă, derivat din verbul ddșilnnck care înseamnă "a bate, a bate, a bate" DRAGON (dryakon /general, nou/) > DRAGON w Termenul este împrumutat de la Gr brykoѵ "dragon de foc fabulos" cu o structură internă "clarvăzător* -ur A doua componentă gaz pare să fie legată de guan, adică structura internă ar putea fi o "creatură care scutură fundul" Dar nu este complet exclus ca dur să fie din verbul dera, ca în derigizitsa "gay" sau guzudyorka "sălbatic" DUHURI (spirite la plural; spirit singular) /general Universalele, în multe cazuri tipologice, de obicei ființe malefice care se referă la personajele inferioare din sistemul mitologic Ele sunt legate de ideile omului despre forțele supranaturale negative Practic, sunt necorporale, invizibile, cu aspect nedeterminat, dar pot lua diferite forme Spiritele morților au un aspect antropomorf, dar sunt ca umbrele Unii sunt slabi și slabi, iar alții sunt foarte puternici și periculoși Ei posedă intelect și cunoștințe despre trecut și viitor, despre această lume și despre următoarea Ei par stăpâni diferite obiecte naturale - râuri și lacuri, munți și vulcani, plante și animale Prin urmare, în cea mai profundă antichitate, oamenii plăteau tribut copacilor sau munților separați și altor obiecte naturale Mitologiile vorbesc adesea despre un spirit de pădure, un spirit de apă etc sub Această idee a spiritelor asociate cu obiectele naturale este o expresie a credinței arhaice în natura spirituală a naturii, iar mai târziu au fost percepute ca ființe de origini diferite Unii dintre ei au fost creditați cu capacitatea de a locui în diverse obiecte și oameni Cel mai adesea, spiritele sunt clasificate în bune și rele Spiritele rele sunt legate de forțele malefice, deoarece chinuiesc oamenii noaptea și trăiesc din ele sau le provoacă diverse necazuri (spiritele din Abonsam /Gold Coast/, principalul spirit al lumii interlope Arsan Duolai /Eskimos/ etc ) Se credea că ar putea să locuiască într-o persoană și să-l facă să facă niște lucruri rele împotriva voinței sale, uneori chiar înnebunindu-l (cum ar fi indianul Yakshagraha, sumerianul Lilith, rabia bulgară etc ) Spiritele rele se referă în principal la boli, Moarte și alți demoni ostili omului (spirite asirio-babiloniene ale abisului etc ) În creștinism, spiritele rele au fost înlocuite cu diavoli Unele dintre ele sunt de origine umană, adică au apărut din sufletele oamenilor morți care au fost răi în timpul vieții lor sau care au murit de o moarte nefirească Potrivit chinezilor, sufletele tuturor morților devin spirite, dar unele sunt bune (shen) și altele sunt rele (gui) Sunt relativ mai puține spirite bune care îi ajută pe oameni (llamasu babilonian; brownies celtic, domovoi slav oriental, spiritul apei eschimos Arnaquagsak, Apacheta - spirit păzitor printre incași) Ei se enervează și sunt răutăcioși doar atunci când sunt lipsiți de respect Cel mai adesea, spiritele paznice ale familiei sunt bune De asemenea, se referă la cei care nu sunt oameni, ci doar glumesc cu oamenii, îi sperie adesea, dar nu îi fac rău (spiritele apei hinduse Apsari, Rus Leshi, Tătar, Iiurale, Chuvash, Arsuri și Iye etc ) Un loc special printre ei îl ocupă, conform credințelor budiste, "duhurile vii" (mai multe Bodhi-sattva, adică cei care au atins "iluminarea deplină") bodhi, așa cum au trăit cândva pe pământ, dar și-au amânat trecerea la stare a nirvanei "eliberarea completă de suferință" pentru a-i ajuta pe oameni, pe măsură ce ei continuă să fie stăpâniți de întuneric; sunt milostivi și își luminează calea cu iluminarea lor Popular este spiritul nemuritor Jinn din poveștile arabe, care are aspectul de fum și posedă abilități extraordinare Se ascunde într-un vas și îl servește mereu pe cel care îl stăpânește, împlinind toate dorințele posibile ale stăpânului său într-un timp extrem de scurt În reprezentările mitologice ale bulgarului, spiritul și sufletul sunt adesea amestecate Se credea că fantomele sunt sufletele morților Sunt ființe eterice, necorporale și invizibile Uneori sunt echivalați cu o fantomă Se credea cândva că fiecare familie are propriul ei spirit de paznic, numit stăpân Dupa credinta oricine a început familia devine un spirit de casă, continuând astfel să-și ajute descendenții după moarte sau pedepsindu-i dacă nu respectă tradițiile familiei Pe lângă boli și Moarte, spiritele rele includ pe cei care chinuiesc pe cei vii noaptea în timp ce dorm, precum Navi, Marok etc sub demonii Sh Myths of People's Peace, vol , M , : - ; Jaapert J , Indian Mythology, S , : - ; Zbor în lumea cealaltă (Traducere din mongolă veche de A Fedotov), S , SUFLET (dyiuă /general/) O entitate invizibilă încorporată și nemuritoare, căreia, potrivit ideilor populare, i se datorează puterea dătătoare de viață a corpului omului și animalelor, dar după ce a părăsit-o la moartea sa, își continuă existența independentă, devenind spirit În mitologie, ea este percepută ca un personaj separat, un omolog eteric al omului, care, după moartea corpului, are o viață independentă Există păreri diferite despre aspectul ei În aparență, este de obicei definită ca o umbră, care în diferite limbi este numită o fantomă sau o apariție Una dintre cele mai vechi reprezentări este însă asocierea cu vântul Acest lucru este evident din termenii cu o singură rădăcină din câmpurile conceptuale "suflet" și "spirit" în diferite limbi - duh, d~uh, soul, diiia, respirație și duha, suflare; latină spiritus "spirit, suflet, suflu" și zrigage "vânt, vânt, suflu", greacă rpeshpa "vânt, aer, duh, suflet" și pnew "suflă, vânt"; latină anima, animus "spirit, suflet"; Gr anemos 'vânt' etc Credința în metamorfoza sufletului mortului într-o pasăre este larg răspândită Vine din cea mai profundă antichitate, când se credea că o pasăre este recipientul sufletului unei persoane după moartea sa Diferite petroglife dau motive de a presupune că a existat deja în epoca paleolitică târzie Aparent, aceasta este una dintre credințele mitologice primare legate direct de viața de apoi În mitologia sumeriană, sufletele celor care au murit în tărâmul lumii interlope erau înfățișate purtând haine din pene de pasăre Sufletul Ba în mitologia egipteană părăsește trupul sub forma unui șoim cu cap de om, iar după "Cartea morților", după moarte, pe lângă vreun animal sau plantă zeificată, sufletele oamenilor morți pot și să fie reîncarnat într-o pasăre de aur Potrivit grecilor, după moarte, sufletul părăsește trupul sub forma unui Eidolon "o creatură mică, invizibilă, cu aripi" sau transformându-se într-o pasăre, iar sufletele marinarilor înecați plutesc deasupra navelor în forma de pescăruș, albatros sau petrel La scandinavi sufletul părăsește trupul sub formă de cioară Ugrienii din Ob credeau și că sufletul merge în viața de apoi sub formă de pasăre După nord-americanul Indieni, sufletul unui copil înecat se transformă într-o patina de mare, iar sufletul unui copil sufocat de mama sa în timpul somnului - într-o bufniță etc Adesea această funcție este încredințată și globului Conform credințelor românești, după moartea unei persoane, sufletul ia forma unei insecte, în timp ce alții precizează că se transformă într-un fluture /tuc, turci/ Indienii credeau că sufletul este foc, prin urmare, când părăsește trupul, devine rece Aproape de aceasta este și credința altor popoare eurasiatice, care credeau că micile incendii văzute în cimitire noaptea sunt sufletele celor îngropați acolo Răspândită printre africani este o credință străveche, conform căreia sufletul continuă să trăiască în subteran și doar uneori apare la suprafață sub forma unui șarpe lângă mormântul în care se află corpul său, motiv pentru care acești șerpi nu sunt uciși /bushme- ni/ Pe baza unor noțiuni arhaice, credința că sufletul devine o stea pe cer este aproape universală în lumea modernă, pe care Aristotel a consemnat-o pentru greci, dar se regăsește și la indieni Conceptele de suflet între diferitele popoare sunt direct legate de credințele colective în viața de apoi și în mare măsură determină concepțiile mitologice-filosofice asupra vieții sufletului uman după moarte Dar esența lor exprimă viziunea asupra lumii a poporului respectiv, credința și înțelegerea lor asupra lumii din dincolo, i e dezvăluie ideile sale despre ceea ce se întâmplă cu sufletul uman după moarte Multe națiuni cred că sufletul este nemuritor Potrivit unora, este complet independent de corp și uneori îl poate lăsa /eski-mosi/ După moartea corpului, acesta continuă să trăiască în același mod și, chiar dacă este rănit, își poate reveni Este vizibil doar pentru oameni speciali sau oameni într-o stare de spirit specială Ei o descriu ca pe o ființă eterică, dar în ea se recunoaște aspectul persoanei căreia îi aparține Judecând după pietrele funerare găsite în timpul săpăturilor arheologice ale necropolelor, toate popoarele eurasiatice credeau că, după moartea corpului, sufletul uman (sau persoana însăși) a continuat să trăiască, dar într-o altă lume, unde nu era foarte diferită de aceasta unul în viața pământească, este pur și simplu mai pașnic și mai lipsit de probleme pentru Ttravednizi De aceea, prin diferite rituri și obiceiuri funerare, mortului i se asigură tot ce va avea nevoie acolo - hrană, îmbrăcăminte, ustensile etc Printre popoarele balcanice și unele slave, există încă credința că de ceva timp - de obicei la de zile după moartea trupului, sufletul rămâne pe pământ Unele suflete rămân mai mult timp pe pământ sub forma unui vampir, fantomă sau alt spirit, cel mai adesea rău În cele mai multe cazuri, aceste concepte nu sunt în întregime clare și sunt adesea contradictorii Chiar și astăzi, fiecare eschimos preferă ca sufletul său să meargă în lumea interlopă, pentru că acolo este cald și are tot ce au nevoie sufletele, iar în lumea superioară (cerească) le este frig și foame Eschimoșii canadieni, însă, cred că sufletul decedatului locuiește în alt corp, de obicei nepotul nou-născut, și rămâne acolo până când sufletul copilului este întărit De aceea nu-și pedepsesc copiii, întrucât sufletul este în ei a strămoșilor lor Unele triburi necivilizate păstrează sufletul nou-născutului de demoni într-o nucă de cocos - împărțit în două, curățat și lipit din nou între ele /o-vite Kai/, iar în altele, când mama poartă copilul într-o pungă pe spate, se leagă de geanta sau la fusta ei o plantă târâtoare pe care sufletul bebelușului se va întoarce dacă își părăsește corpul /SE Noua Guinee/ Conform Vedelor indiene, fiecare ființă vie are două corpuri materiale - grosier (fizic) și subțire (eteric) Când corpul grosier se uzează și devine inutilizabil, sufletul îl părăsește, luând forma unui corp eteric Această călătorie este de fapt moarte Apoi se îmbină cu Atmanul, adică cu "spiritul lumii, oceanul infinit al sufletului universal", fără a-și pierde individualitatea și așteaptă până când va găsi un alt corp grosolan potrivit pentru a renaște în această lume Ambele corpuri funcționează datorită sufletului care există în ele, care este nemuritor și este purtătorul de informații bogate După Avesta, sufletul există înainte de nașterea unei persoane și după moartea acesteia Când trupul unui om drept moare, sufletul lui rămâne cu el timp de trei zile La sfârșitul celei de-a treia nopți are loc o întâlnire cu "Eul", adică cu eul numit daena, care zboară dinspre sud ca un vânt parfumat și are aspectul unei frumoase fecioare de cincisprezece ani - luminoasă, înaltă , cu sânii fermi , cu mâinile albe Apoi sufletul "trabate trei sfere cerești cu patru pași și ajunge în "Lumea care nu are început", adică paradis În ceea ce privește păcătosul, sufletul său "întâlnește Vântul de Nord cu o furie teribilă și își încheie călătoria în Întunericul Etern, unde Amgro-Mainyu ordonă să i se dea otravă " Potrivit tibetanilor, după moarte sufletul începe să se elibereze în sine și trecând prin mai multe stadiul stării de bardo se pregătește pentru o nouă renaștere în această lume sau nicio altă lume în care îți vei lucra karma De asemenea, evreii credeau în reîncarnare;în Cabala se spune că există canale în fiecare suflet, care sunt legate de membre și de organele interne, prin intermediul cărora este purificat; purificarea este legată de modul moral de viață, iar în cazul păcătoșilor ea devine și mai murdară Numai când toate canalele sunt curățate, sufletul poate intra în Grădina Edenului Credința în reîncarnare a existat și în învățătura creștină, dar, prin decizia Primului Sinod Ecumenic, această idee a fost respinsă Vechii egipteni credeau că în lumea cealaltă sufletul trece prin mai multe niveluri și suferă metamorfoze, luând forma de tot felul de ființe - animale, spirite, altele asemenea, nici nu pot fi descrise Dar aici conceptul de suflet este deosebit de complex și include conceptele ba, ka și ah, care într-un fel sau altul sunt identificate cu el Sufletul rămâne în trup, dar uneori părăsește movila și merge în rai, apoi se întoarce din nou Popoarele turcofone din Siberia credeau că există mai multe suflete în corpul uman Grecii antici credeau că numai sufletul celor drepți este nemuritor, iar atunci când o persoană era foarte păcătoasă sau înceta să acumuleze cunoștințe și să se dezvolte, atunci sufletul său a murit și în lumea cealaltă trebuia să sufere torturi Suferința ei nu poate dura pentru totdeauna și moare Au presupus că ar putea exista un timp pentru oamenii fără suflet Celții credeau și ei în nemurirea sufletului - ca și alte popoare, credeau că mortul este transportat într-o altă lume, unde după un timp moare și el și se întoarce din nou pe această lume De aceea, când se năștea un copil, îl plângeau, iar la o înmormântare au sărbătorit și s-au bucurat de defunct Credința în viața sufletului după moartea trupului a fost mărturisită mai târziu de alți europeni Potrivit acestora, sufletele celor drepți merg în rai, iar sufletele păcătoșilor merg în iad Această idee domină și în marile religii ale lumii Indienii Pueblo credeau că viața de apoi era pur și simplu o continuare a vieții pământești, dar într-un loc diferit, unde sufletul defunctului se întâlnea cu sufletele altor cunoștințe în timpul vieții sale Iar cheyennii credeau că sufletele morților ar trebui să găsească calea care duce la Calea Lactee, dincolo de nor printre stele este locul sufletelor Pentru australieni, sufletul nu este nemuritor Conform credințelor lor, la ceva timp după moartea trupului, și sufletul moare Există o credință puternică că șamanii posedă capacitatea de a separa sufletul de corpul său, iar apoi călătorește în lumi distinse, de unde informațiile necesare șamanului pentru a răspunde la întrebările care i-au fost puse sunt puternice Această abilitate este, de asemenea, caracteristică yoghinilor indieni Printre unele triburi există credința că sufletele celor vii pot vâna și ascunde atunci când sunt în pericol Calea sufletului spre lumea cealaltă este dificilă și, după unele popoare, este plină de multe obstacole - un rezervor, o gaură în pământ, o fântână, o pânză de păianjen, o peșteră /africanii/ Adesea în aceste mituri eshatologice se menționează trecerea sufletului peste râu (uneori foc), servind drept graniță între cele două lumi, cu barca (înregistrată deja la sumerieni) sau printr-un pod ca părul În credințele sumerienilor, sufletele morților trec mai întâi prin câmpia demonilor, apoi barcagiul Ur-Shanabi sau demonul Humut-TaYal îi duce peste râul Kuber, apoi Silu shi îi conduce prin șapte porți, căci care permisiunea este dat de tutorele Vidu Potrivit grecilor antici, după ce o persoană a murit, barcagiul Charon și-a transportat sufletul în lumea interlopă prin râul mitic Styx (sau Acheron) Dar asta se întâmpla doar dacă îl plăteau De aceea au pus o monedă în gura defunctului în timpul înmormântării De obicei, cineva însoțește sufletul - un șaman, Soarele sau vreun zeu (de exemplu, Hermes grecesc antic, Lyaubcs egiptean etc ) Confucianii i-au încredințat acest oficiu lui ishlin [cf unicorn], iar triburile Tungus credeau că renii însoțeau sufletele morților în lumea cealaltă În multe mitologii, psihopompul este jucat de un câine sau de un cal De obicei, sufletele morților sunt subordonate zeilor lumii interlope În unele mitologii, există un sd în viața de apoi care judecă cât de jucăuș sau păcătos este sufletul Vechii egipteni credeau că era format din de zeități, dar principalele erau Ra și Osiris, iar conform unei alte versiuni este Anubis, fiul lui Osiris, care ține o veena într-o mână și pune inima pe o farfurie și inima pe de altă parte - o penă a zeiței Maat, care este un simbol al dreptății În măsurare, dacă inima era la fel de ușoară ca un porc spinos, acea persoană era considerată dreptă și i s-a alocat un loc în câmpiile Paradisului, dar dacă inima îi cântărea mai mult decât pana, era considerat un păcătos, iar inima i-a fost aruncată monstrului Amat (o creatură cu trup de leu și cap de crocodil), care a mâncat-o și astfel și-a încheiat viaţă În ideile sumerienilor, curtea era formată dintr-un întreg colegiu de creaturi divine care determinau locul sufletului în lumea cealaltă, care se află în Marele Oraș al Morții Potrivit grecilor antici, judecătorii sufletelor sunt trei, Minos, Rhadamanthus și Aeacus, iar în hinduism, judecătorul este Agrasandhani - arhivarul morților, despre care se crede că este drept Motivul judecății sufletelor se regăsește și în mitologiile iraniene, potrivit cărora sufletul este condamnat înainte de a trece podul sau la începutul acestuia Este surprinzător faptul că, în ciuda diferențelor mari dintre opiniile egiptenilor antici și ale budiștilor tibetani despre suflet și sălașul său în viața de apoi, există asemănări în ceea ce privește judecata - și, potrivit tibetanilor, aceasta se realizează prin intermediul solzi, punând pe o parte pietre negre, iar în cealaltă albă, care simbolizează faptele bune și rele ale defunctului Vechii chinezi credeau că mesageri speciali ghidau sufletele către domeniul lui Cheng Husand (Cheng Husand), zeul zidurilor și șanțurilor, unde sufletele erau judecate și conducătorii pământești erau trimiși direct în cer; oamenii obișnuiți sunt supuși reîncarnării pe Pământ, iar sufletele oamenilor răi sunt trimise în lumea interlopă numită Izvorul Galben; acolo rămân un timp pentru a-și ispăși pedeapsa, după care li se dă un elixir al uitării și renasc din nou Credința în Judecata de Apoi, care va judeca oamenii în funcție de păcatele lor în timpul vieții, este păstrată și în creștinism Slavii antici credeau, de asemenea, că sufletul este o esență materială și vie independentă care susține viața în corpul oamenilor și animalelor și chiar le dublează Potrivit acestora, sufletele nou-născuților provin din Irius - un nume slav antic pentru cer Corpul moare când ea îl părăsește În timpul vieții, conform diverselor credințe, sufletul locuiește în cap, în piept, în stomac sau în inimă, în ficat sau în vreun alt organ al corpului Slavii credeau că sufletul avea aspectul de nhpa sau de fum, uneori era asemănat cu un nor, iar după părăsirea corpului, lua forma unei umbre, a unei persoane fără trup, uneori a unui copil nevinovat sau a unei alte creaturi mici - o molie, o muscă, o albină, un șoarece De asemenea, toți slavii credeau că sufletul, după ce a părăsit corpul, apare sub forma unei insecte În prima noapte, după moarte, sufletul defunctului vine la el acasă sub formă de muscă / Ucraina, români/ Alţii credeau că sufletul ia forma unui şoarece / sârbi, cehi etc Potrivit altor credințe, chiar și după moarte, sufletele copiilor devin rândunele, iar sufletul unui copil nebotezat devine o pasăre neagră /Polonia/ Sufletele bătrânilor, dacă au fost bune în timpul vieții, iau forma unui porumbel alb, iar cele ale celor răi se reîncarnează într-o cioară După unii, sufletul ia forma unui fum (mai ales dacă defunctul era fermier) Sufletul primului stăpân al casei se reîncarnează într-un șarpe alb, iar sufletul primei stăpâne - într-o nevăstuică/Slovacia/ Sub forma unui câine negru, sufletul străinului (cehi) rătăcește, iar sufletul evreului după moartea sa mutat în Kon / Zadkarp Ucraina/ Unii ruși și-au imaginat sufletul ca pe un foc O legendă spune că Baba Yaga adună sufletele morților într-un cazan mare, simbolizând pântecele Mamei Pământ și, ocazional, le agită Ea permite sufletelor vechi să renaască, iar celor noi își așteaptă rândul slavi/ Conform listei zeităților lui J Dlugoš (secolul al XV-lea), zeul Nyi [Nav) este zeul slav al lumii interlope și ghidul sufletelor În unele credințe populare, se spune că preotul taie capetele și duce în iad sufletele morților, pentru că au fost păcătoși în timpul vieții lor /Ljublinskiy voev , Polia/ O credință printre slavi, români etc afirmă că sufletul poate părăsi temporar corpul unei persoane în timp ce acesta doarme, luând forma unei furnici /bieloruși/ Se crede pe scară largă că în acest timp nu trebuie să te atingi, pentru că sufletul nu se va putea întoarce la corpul său grosier și va muri Cel mai adesea, aceste credințe sunt asociate cu vrăjitoare, ale căror suflete, atunci când sunt în afara corpului, iau forma unor fluturi /sârbi/ Sufletele morților sunt uneori eliberate pentru a veni pe pământ, unde își vizitează casele pentru a-i vedea pe cei dragi Acest lucru se întâmplă de obicei în timpul Duminica Rusalului si H slavi/ Dar unii cred că pot fi chemați de o bufniță când țipă tare noaptea /I Polonia/ Majoritatea popoarelor cred că unele suflete, din diverse motive, nu pot trece în lumea cealaltă și devin fantome De-a lungul timpului, aceste credințe s-au îmbogățit cu diverse elemente creștine La bulgari, ideile păgâne despre suflet și lumea cealaltă au fost influențate de creștinism Convingerea că sufletul este nemuritor, spre deosebire de trup, este puternică În timpul vieții se află în inima omului Când părăsește trupul, merge în rai Iese din gură sub formă de năpa sau umbră, iar după alții sub formă de insectă - o albină, un muschiu Sfântul Arhanghel Mihail (Soulcatcher) o ajută cu un cuțit sau cu o sabie, sau o păcălește rostogolind un măr de aur pe care sufletul îl urmărește să-l prindă și să părăsească trupul Se crede că el conduce sufletele în rai sau iad, se pocăiește pentru toate și, uneori, apoi întoarce un suflet în trup Potrivit unei alte versiuni populare, până în a -a zi de la moartea persoanei, sufletul rămâne pe pământ și călătorește prin locurile în care persoana a mers în timpul vieții În a -a zi, se întoarce în mormântul trupului ei, unde vin îngerii și diavolii și o duc în lumea cealaltă Prin urmare, dimineața devreme în a -a zi, femeile pun pe mormânt o sticlă de vin alb și cred că sufletul defunctului se reflectă în el Pe drumul spre lumea cealaltă, sufletul trece printr-un câmp întunecat și posomorât, presărat cu spini, până ajunge la marele și lung- râul lateral care despărțea cele două lumi Acolo trebuie să-l plătească pe barcagiu să o ducă pe malul celălalt Prin urmare, banii, de obicei o monedă, sunt așezați în hainele fiecărui decedat Pe malul celălalt, sufletul își continuă călătoria, însoțit de un înger și un diavol, dar și de un porumbel și o cioară, până la ușa veșniciei Se crede larg că în lumea cealaltă sufletele sunt întâlnite de sufletele rudelor care au murit înainte Potrivit ideilor creștine, pentru a ajunge în rai, sufletul trebuie să treacă un pod subțire ca un păr Sufletele păcătoșilor cad de pe pod în iad La fel ca și ceilalți slavi, bulgarii credeau că sufletele celor drepți apăreau sub formă de porumbel, iar ale păcătoșilor - ca niște corbi Sufletele tinerelor sunt transformate în murdărie, iar ale copiilor în îngeri Dar sufletele femeilor care au murit la naștere și ale copiilor nebotezați devin marine Unele suflete nu pot trece în viața de apoi și devin fantome, vampiri, spiriduși sau alți demoni de origine umană Metafora poetică că un copac crește pe mormântul unui tânăr, în care locuiește sufletul său, se păstrează în folclorul cântecului Iar când mor îndrăgostiții, un sicomor crește pe mormântul tânărului și un viburn pe cel al fetei, iar când cresc, ramurile lor se împletesc (o credință similară există în folclorul rus) Se credea că împotriva Duminicii Floriilor și, potrivit altora - împotriva Joii Mare, sufletele morților se dizolvă și vin pe pământ Pleacă de aici în zilele din Joia Mare până la Spasovden Cu această ocazie, oamenii aprind focuri pentru a încălzi pământul, iar din el, sufletele Ei merg din nou acasă la Du-hovden (Sfântul Duh) În această zi, femeile poartă spargatorii de nuci în morminte pentru a atrage sufletele să meargă din nou în viața de apoi Spiritele morților vin și ele pe pământ în Zilele Murdare și Duminica Todor, când umblă și unii demoni De asemenea, bulgarii cred că în timp ce o persoană doarme sau este în comă, sufletul își poate părăsi corpul Ei credeau că sufletele vrăjitoarelor erau în război cu dușmanii lor în acest timp Trupurile lor nu trebuie îngropate pentru ca sufletele lor să se întoarcă Sărbătoarea națională Su-finden (Sofinden, Suvinden) este dedicată în mod special sufletelor - Luni de Duminică, care este sărbătorită ca Paștele pentru sufletele morților În timpul anului există și alte zile în care se respectă cei dragi decedați, ei se numesc Zadushnitsa Cele mai venerate sunt Tocanita de cirese si Arhanghel În aceste zile, femeile merg la mormintele celor dragi, aprind lumânări, toarnă peste ele cu apă sau vin roșu, afumați-le, zdrobiți grâul fiert, pâinea, dulciurile și fructele pentru "Doamne iartă" Profetesa bulgară Vanga spunea că ei i-au apărut spirite, sufletele morților, apropiate celor care veneau să le spună averi I-au dat răspunsurile la întrebări Potrivit medicilor de știință, după moarte, corpul uman este mai ușor cu de grame, iar spiritualiștii presupun că atât cântărește sufletul Ei presupun existența unei centuri informaționale, o bază de date cosmică în care sunt adunate sufletele tuturor morților Sufletul trece la un alt nivel și acolo are acces la toată cunoașterea universală De aceea s-au răspândit diferite moduri de a numi spiritele celor dragi morți sau ale diferitelor anunțuri publice în timpul vieții artiștilor, oamenilor de știință etc În Biblie se spune că această activitate era interzisă, dar, în același timp, chiar regele Saul, care a emis interdicția, a pus vrăjitoarea din Aendor să cheme spiritul mentorului său Samuel, care și-a repetat profeția făcută în timpul vieții sale Chemarea spiritelor era cunoscută și în Grecia Antică, care este menționată în "Odiseea" lui Homer și descrisă de alți autori antici Africanii "vorbesc" și cu spiritele, cel mai adesea cu un fost rege sau șef, uneori folosind medii în care locuiește sufletul chemat, iar piamanii eschimoși le numeau bătând de trei ori cu un băț în pământ w Cuvântul suflet este cunoscut în toate limbile slave În Sf Bulg surse se înregistrează sub forma dousha ; Mitologia slavă Dicţionar enciclopedic, M , : - ; A N Sobolev, Mitologia slavă, Sankt Petersburg, : - ; Iordansky V B , Animale, oameni, zei, M , : - ; Antichități slave, vol , M , : - ; Un caz ciudat După suflete: ; Cartea tibetană a morților ("Introducere" de către editor), M , : - și urm ; Tokarev S , Religion in the history of nations, S , : ; Fraser J , Folclore in the Vechiul Testament, S , : - , - ;ELiade M , istona credințelor și ideilor religioase, V , Bukurești, : - DUIPEVNIK (carte de suflet /dial /) > MAROC •w Numele are o dublă motivație - ar putea fi derivat din substantivul dušd, dar și din verbul duša "a sugruma, a sufoca" Este asociat cu credința că acest spirit rău este o metamorfoză a sufletului unei persoane decedate, dar în același timp îi sufocă pe oameni în timpul somnului Sh Gerov N , Dicționarul limbii bulgare, vol I, S , : DURMANCHO (DürmЬncho, Dürm'anjo /Desgr /) > GERMANĂ w Un șir eufemistic care este în esență o variantă fonetică a germană DIAVUL (diavol /general/, gyavol /ZB/, gyaol /YUZB; Rod /) Un caracter demonic, personificarea răului și mai presus de toate a păcătoșeniei; principala antiteză a lui Dumnezeu, răspândită în perioada creștină Acest personaj este cunoscut nu numai în întreaga lume creștină, ci și în lumea musulmană Prototipul său este considerat Satanail biblic, care, conform legendelor biblice, era îngerul preferat al lui Dumnezeu și aproape egal cu el Satanael s-a mândru și s-a răzvrătit împotriva lui Dumnezeu, care s-a mâniat și l-a izgonit din cer împreună cu ceilalți îngeri care i s-au alăturat, deoarece el era conducătorul Ei au fost întotdeauna denumiți cu numele general de diavoli Numele lui sunt și biblice, Velzevu l, Azazel, Lucifer Ideea aspectului său exterior printre popoare separate nu este complet ascunsă, dar în toate cazurile a fost premiat pe imaginea imaginii antice grecești a zeului Pan, la care s-au adăugat trăsăturile dragonului și ale unor demoni păgâni În Cabalism, soția sa Lilith este regina desfrânării și a plăcerilor nocturne Shaytanul musulman se numește Iblis În esența lor, cele două personaje sunt aproape identice - sunt percepute ca întruchiparea tuturor viciilor umane Activitatea lor principală este de a corupe oamenii și de a-i supune puterii lor Apărând ca distrugători ai valorilor spirituale Analog cu Satana în zoroastrism este Ahriman (Anhra-Ma-nyu "Duhul rău"), adversarul lui Ahura-Mazda, dușman al adevărului și al tuturor celorlalte valori spirituale Diavolul este adesea identificat cu un lup sau un dragon Caracterele analoge se găsesc și în alte religii, deși nu sunt acoperite complet Ideile despre diavol nu sunt aceleași în diferite națiuni creștine Acest lucru se datorează faptului că imaginea lui a fost construită pe demoni păgâni sau pe vreo zeitate rea a cărei imagine și funcții le-a luat Nu se știe când acest personaj a intrat în sistemul lingvistic și cultural bulgar Cel mai probabil, era deja ocupată în perioada păgână a slavilor bulgari sau poate chiar a tracilor El a fost probabil una dintre multele ființe demonice și pentru o vreme a aparținut și a funcționat cu grupul de demoni păgâni inamici, rabie, corb, chemer, chort Din această cauză, apare chiar și în miturile și superstițiile păgâne După instaurarea creştinismului a început să identificat cu karakonjol, nemesis și alți demoni Acest lucru este exprimat în unele combinații de cuvinte persistente, cum ar fi By the devils = By the enemy; The devils catch him = The devils catch him, etc , in the account some pagan demons and the devil were interchanged Mai târziu, el a înlocuit aproape complet toate forțele păgâne ale maleficului și a devenit purtătorul răului universal Astfel, în conștiința mitologică-dar-religioasă a unui bulgar, diavolul apare ca o imagine sincretică complexă, iar diavolul mito-nominativ s-a transformat într-o generalizare pentru toți demonii păgâni și a fost adaptat la Satanail-ul biblic Cu toate acestea, judecând după rangul acestuia din urmă, diavolul a înlocuit probabil zeitățile Cernobog și/sau Dumnezeul cel rău la început Ca și în cazul altor creștini, în imaginația bulgarilor diavolul este Tartor, adică stăpânul iadului Pare a fi o contaminare a unei ființe asemănătoare omului cu diverse elemente zoomorfe care îi dau aspectul unui monstru - o creatură păroasă, cu coarne, coadă, înaripată, cu urechi ascuțite ascuțite, copite de capră pe picioare, crom și una- labele cu mâinile sau ca de pisică în loc de mâini Este înfățișat cu un aspect similar în iconografia ortodoxă În imaginația bulgarilor, uneori este încălțat în tservuli Diavolul are putere supraomenească și multe cunoștințe, ceea ce îi oferă posibilitatea de a se transforma cu ușurință într-o persoană obișnuită, diverse creaturi pământești, plante și chiar să locuiască în trupurile oamenilor vii și morți Cel mai adesea se încarnează ca un șarpe, un lup, o pisică neagră, un corb și o lacă Acest lucru îl face mai ușor să abuzeze de oameni, să folosească trucuri, să-i facă să se abată de la "calea dreaptă", să-i încurajeze la curvie, trădare, calomnie, beție etc vicii, toate activitățile interzise de codul de etică creștin, clasificate ca vicii Este renumit pentru viclenia, ipocrizia, viclenia și intriga sa Majoritatea calităților sale și-au găsit expresie în definițiile sale, care au devenit eufemisme, precum antihrist, kutia, rog'atia, luk'via, omayuica etc În general, oamenii îl considerau responsabil pentru toate nenorocirile umane, printre care cel mai mare necaz este aducerea de boli Era micul diavol, spun bulgarii, când cineva a scăpat fără durere sau cu consecințe minore dintr-o mare nenorocire În ceea ce privește originea diavolului, există credința că șarpele nu moare, pentru că după al -lea an devine diavol și regele șarpe îl trimite în iad pentru a-i chinui pe păcătoși Metamorfoza șarpelui în diavol (și nu invers, ca în legendele biblice) este probabil un reflex dintr-un mit păgân despre șarpe, care ulterior a devenit identificat cu diavolul Situație similară a fost observată și în alte demonologii Potrivit unora dintre ei, în vremurile anterioare, diavolul accepta cel mai ușor imaginea unui dragon, iar în limba română drac înseamnă ambele concepte - dragon și diavol Diavolul trăiește în mlaștini și mori Funcționează mai ales noaptea Este, de asemenea, conectat la lumea animală prin modul său de reproducere - depune ouă, se amestecă într-o moară de apă abandonată sau depune icre, i e naste ca o pisica Frazeologia pe care diavolii se agită în el este o metaforă pentru "om rău, rău" Potrivit unei alte versiuni, diavolul trăiește în trupul unui pitic Se credea că, la fel ca rabia demonică, ar putea locui într-un corp uman În aceste cazuri, persoana se îmbolnăvește de boli mintale Și(r)* un dușman, un nebun, un diavol, un diavol w Numele diavol (Sf bulgară digavol; diavolu) este împrumutat din greacă, unde ZfoHod are un sens mai vechi "defăimător" ) DUMNEZEU; ) LUNA MOS CRACIUN (Mos Craciun) > CRACIUN MOș FLOARE-Soarelui (Moș Floarea-Soarelui) > SOARE Sh Gerov N , Dicționarul limbii bulgare, vol V, S , : BUNICUL (bunicul /YUZB/); BUNICUL (bunicul /Plevnia, Dram /) >■ PROPRIETAR Acest termen relativ, folosit și ca mito-nominant, a fost înregistrat în art sub masca bunicului Forma dado este cazul vocativ deda sau dede AUTOFĂCIRE Numele este derivat din dev "zeu", înrudit cu latinescul deus "zeu" NAVI "" Numele a fost format în mod metonimic de la etnonimul evreu, cu care se mai numește și "copil mic, încă nebotezat" Copilul nebotezat era perceput ca un "evreu mic, tânăr", adică s-au referit la evrei de alte credințe, iar conform opoziției mitologice svoi ~ chuzhd se referă la sfera străinilor Motivația, pe de o parte, este legată de credința că sufletele străinilor și ale necredincioșilor sunt cauzele bolilor, iar pe de altă parte, de percepția evreilor ca păgâni, i e păcătoșii INOROG Una dintre cele mai rafinate creaturi mitice, de obicei sub forma unui cal alb magnific și cu un corn mare pe frunte, uneori de o culoare de foc, care este folosit pentru a face magie Un corn de unicorn, lung de aproximativ un cot (mai rar doi), are uneori formă de spirală și acoperit cu o minge strălucitoare Are proprietăți magice - purifică apa și neutralizează otrăvurile Ideile despre unicorn în diferite epoci și mitologii sunt foarte diferite și contradictorii Se crede că își are originile în mitologia babiloniană, unde Mushkhushshu apare ca un tip de dragon, o creatură hibridă care combină elemente ale unui dragon - un cap cu un corn și o coadă lungă, solzoasă, cu o înțepătură de scorpion-pion cea a unui mamifer, primele două labe sunt cele ale unui leu, iar labele din spate sunt cele ale unui vultur Nu se știe cum arăta un unicorn în Egiptul Antic, dar se știe că era un simbol al tuturor virtuților morale Chiar și astăzi este stabilit ca unul dintre simbolurile purității spirituale Megasthenes (sec IV î Hr ) descrie indianul Cartazon cu coama galbenă, moale ca blana pufului, cornul este negru, spiralat și extrem de ascuțit; acest animal feroce are o voce neobișnuit de ascuțită și de tare și îi place să fie izolat În relatările călătorilor persani (descrise în î Hr de istoricul grec Ctesius în lucrarea sa "Indica"), unicornul indian este reprezentat ca un măgar sălbatic, mare cât un cal și chiar mai mare, de culoare albă, cu capul negru iar ochii de un albastru închis, iar cornul de pe frunte are cam un cot lungime, care este alb la bază, partea de mijloc este neagră, iar vârful este roșu purpurie, că oricine mănâncă sau bea din ele este vindecat de diferite boli și nu poate fi otrăvit După vechii macedoneni, corbul lui Al Macedonian Bucephalus era un inorog cu un corn drept, iar cei care l-au predat lui Filip l-au numit Karkadan - arabă - numele persan pentru un inorog Pliniu descrie un unicorn cu corp de armăsar și cap de cerb, cu picioare de elefant și bot de mistreț Cornul de pe frunte este negru, lung de doi coți, iar sub el este un granat, care, la atingere, vindecă tot felul de răni În antichitate, se credea că orice boală poate fi tratată cu pulbere de corn de unicorn Inima sa are și proprietăți vindecătoare, motiv pentru care unicornul a devenit una dintre emblemele farmaciei În monumentul scris anonim "Fiziolog" (din secolele II-III d Hr , scris la Alexandria, probabil de un creștin), inorogul este reprezentat ca un animal alb cu înălțimea unei capre și un corn ieșind din frunte Pentru că de ferocitatea lui, nimeni nu se poate apropia de el, dar dacă vede o fată, îi sare pe sânul ei și se îmblânzește, iar ea îl alăptează și îl conduce la rege în palat Prin cultura greacă, unicornul trece în altele Sisteme culturale europene Popularitate deosebită în Europa de Vest a primit în Evul Mediu, când miticul unicorn era caracterizat ca fiind foarte puternic, cu un temperament sălbatic și nestăpânit, ceea ce îl făcea evaziv și imposibil de îmblânzit Potrivit manuscriselor din secolul al XII-lea care conțineau sfaturi pentru vânători, a putut fi capturat doar după ce a fost vrăjit de o fecioară în poala căreia fusta capului și easpiva - un motiv dezvoltat în pictură, tapiserii și sculpturi sculpturi Se credea că iubește întunericul peșterilor și, prin urmare, trăia în ele Peștera Harz din Germania este cunoscută în principal ca Peștera Unicornului Oamenii au crezut că oasele găsite acolo sunt de la unicorni În heraldica europeană, unicornul este înfățișat cu corpul și capul unui cal, coama și coada unui leu, picioarele și copitele unei căprioare, barba unei capre și un corn spiralat în mijlocul frunții În poveștile și poveștile medievale persane și arabe ale lui Sinbad Marinarul, ferocul karkadan (în arabă, al-karkadan) s-a prezentat ca un animal războinic și fără milă în luptă, de statură uriașă și puternică, care putea să înșire un elefant pe coarne și să-l poarte cât timp îi rămân doar oasele În același timp, se credea că carnea, grăsimea și cornul ei posedau proprietăți vindecătoare miraculoase și puteri protectoare Unicornul turcesc Tulpar arată ca Pegasul grecesc El este un ajutor nemuritor și neschimbător al eroilor Astăzi este un simbol heraldic al Kazahstanului În mitologiile din Orientul Îndepărtat, ideea de unicorn este mai personală Sezhi chinezesc are aspectul unui berbec ceresc, care avea un singur corn, având capacitatea de a distinge minciuna de minciună, binele de rău Dar filozoful Confucius ( - î Hr ) a raportat o altă creatură mitică cu un singur corn, qilinul (qi-lin, chi-lik, ji lin, qilin, kirin), care avea un corp de căprioară, coadă de bou și copite de cal; blana sa este culorile celor cinci elemente sau ale celor cinci virtuti, iar burta este gri-brun sau galben, motiv pentru care daoistii au luat quillinul drept simbolul principal care reuneste cele cinci elemente si virtuti de baza Cornul său scurt de pe frunte este carne, nu os, iar când cineva privește într-un vas cu apă la lumina cornului său arzând, poate vedea viitorul Qinglinul liniștit și blând mănâncă doar frunze căzute atunci când merge, nu zdrobește iarba și are grijă să nu prindă vreun gândac Imaginile sale de pe pietre funerare urmăresc să respingă spiritele rele și să însoțească sufletele morților din ceruri Se credea că s-a născut numai sub stăpânirea unui bun conducător, iar înfățișarea sa anunță nașterea unui mare înțelept sau a unui împărat înțelept Pentru chinezi, este un simbol al bunăvoinței, motiv pentru care a fost adoptat ca emblemă regală și simbol al așa-ziselor virtuți Atitudinea față de natură este similară cu omologul său japonez, kirinul, care se mișcă numai pe pietre pentru a nu răni iarba și animalele mici A trăit vreo trei mii de ani Dar până la mijlocul primului mileniu al noii ere, ideile chineze despre qilin se schimbaseră deja Probabil influențat de sfinxul din Orientul Apropiat, acesta ia forma unui leu puternic cu aripi, care în acest caz simbolizează puterea și puterea Un unicorn este cunoscut și în Tibet, unde este perceput ca un mediator între cer și pământ, adică între lumea luminii și lumea forțelor întunecate, între vizibil și invizibil Mitica Abada din folclorul indigenilor din Congo și Sudan seamănă cu un unicorn european prin caracteristicile sale În bestiarele slave, un unicorn are imaginea unui centaur cu un singur corn Dar pe tronul regal este înfățișat ca un animal care stă pe picioarele din spate, asemănător unui cal alb, precum și pe tronul bizantin de la care a fost adoptat Într-una dintre versiunile vechiului poem spațial rusesc "Golubinaia kniga", un inorog este prezentat ca o fiară și tatăl tuturor fiarelor (Edinorog-zver - всем звериам потер) Tot acolo se spune că merge sub pământ , unde munții de piatră nu țin ei, așa cum râurile nu sunt mai iute decât el Când a ieșit odată din pământul ud, a venit și și-a găsit rivalul, leul fiară, cu care se luptaseră într-un "senin" camp " Unicornul a fost învins și supus leului Într-o altă versiune a acestui poem el este numit fiara-indrik și este descris mai detaliat: este tatăl tuturor fiarelor, se mișcă pe pământ ca soarele pe cer și purifică pâraiele și inundațiile; oriunde pășește, un izvor țâșnește, oriunde se întoarce, toți i se închină; trăiește într-un munte sacru Nici imaginea lui exterioară nu este descrisă aici Popularitatea unicornului se datorează de fapt culturii creștine În Vechiul Testament este menționat de mai multe ori ca fiind o fiară puternică și iute Potrivit "fiziologului", unicornul îl personifică pe Hristos, întrupat în om prin pântecele Fecioarei Maria Mai târziu, în creștinism, cornul simbolizează puterea lui Hristos de a distruge pe cei păcătoși (întrucât cornul inorogului neutralizează otrava și purifică lichidele poluate) ) În același timp, îl simbolizează pe Hristos ca singurul fiu al lui Dumnezeu, ca și cornul inorogului, care este, de asemenea, unul singur Unicornul este și un atribut al Fecioarei Maria, ca și în Antichitate, când printre greci și Romani unicornul a fost un atribut al tuturor fecioarelor, zeitele lunii si mai ales ale Artemis si Dianei, este un simbol al tuturor virtutilor morale, personifica puritatea, castitatea si castitatea Iar viata lui solitara este asemanatoare cu cea a calugarilor Adesea, în arta creștină, unicornul apare de ambele părți ale pomului vieții În mitologia și folclorul popular bulgar, imaginea de unicorn nu a fost găsit Doar într-un basm se spune că calul personajului principal - un băiat cu o stea pe frunte - are un corn, adică el călărește de fapt un unicorn De asemenea, este menționat sporadic în unele monumente scrise bulgare vechi sub numele de inorog (nrnorog) Într-o traducere ulterioară a Bibliei, aceasta este înlocuită cu un bou sălbatic /Iov - / Dar în "Dicționarul Biblic bulgar" din , sub Unicorn, scrie că "Așa au tradus vechii traducători cuvântul ebraic reem" (un animal mitic uriaș asemănător cu un cal; chiar și cel mic are dimensiunea de Muntele Tabor, motiv pentru care nu a putut fi încadrat în arca lui Noe în timpul potopului) Imagini grafice ale unui unicorn pot fi găsite pe cetățile medievale bulgare și pe unele case antice din Veliko Tarnovo Ei se integrează ca protectori împotriva forțelor malefice Fără îndoială, sunt dovezi clare că acest animal mitic și-a avut locul în mitologia bulgară Datele prezentate arată că, într-o formă sau alta, unicornul era cunoscut nu numai de bulgarii medievali din intelectualitate Informații despre aceasta le-au venit probabil de la traci, dovadă fiind un rhyton din secolul al IV-lea, găsit în satul Vazovo, Razgradsko (fosta regiune a geților) Marginea sa înfățișează partea anterioară a corpului unui cal înaripat, asemănător cu Pegasul grecesc, dar între picioare se află un corn scurt, curbat în spate (ca la turci) Cu toate acestea, cuvântul unicorn cu semnificația unui animal mitic nu a dispărut din limba bulgară Este folosită în mod obișnuit ca metaforă în discursul intelectualilor atât în trecut, cât și în prezent În s-a înființat editura "Ednorog", s-au publicat cărți cu numele său în titluri Una dintre constelații a fost numită după el, pentru care pseudo-oameni de știință, în mare parte mistici, susțin că constelația Ednorog aparține bulgarilor și că sufletele războaielor Tangra provin din această constelație specială etc Imaginea unicornului este astăzi una dintre cele mai îndrăgite dintre personajele mitologice Reprezentările sale în artă plastică, descrierea sa în literatură, reprezentarea sa în filme și jocuri electronice continuă să admire contemporanii noștri și mai ales cea mai tânără generație W Prima componentă - -ino- în denumirea de variantă inorog este un substitut pentru componenta neechivocă one-, folosită adesea în bulgară veche, adică inorog = unicorn 'cu un corn' Sh B-lgarsky riverman etimologic, v , S , : ; Dicţionar mitologic, M " : ; Animale magice (serie "Lumea fermecată"), M ; ; Borges X L , Cartea ființelor fictive, Minsk, ; Cartea lui Glubin: și ; Unicorn: ; Enciclopedia creaturilor fictive: ; Cooper J K , Illustrated Encyclopedia of Traditional Symbols, S , : - ; Mavrov, S , Despre bulgari, despre traci și despre unicorn: ; Walters D , Chinese-Thai Mythology, S , : ; Franko Iv , Parabola inorogului și versiunea sa bulgară I SbNU, carte XIII, S , : - ; Chevalier J , Geer-brant A , Dictionary of Symbols, voi , S , : - ; Yurchenko A G , fiziolog Alexandria Mister zoologic, M , : EZH (Ezh ko; Ezhko Bezhko /folk /) > ARICIUL EZH DAN LIYA {ezhbakliya /Mendovo, Petr /) Un fel de creatură demonică cu caracteristici vagi w Denumirea este o variantă a lui Ar -tur esipii 'duh rău, demon, diavol, satana' Căprioară (cerbul) Cel mai nobil animal, care în mitologie este perceput ca una dintre imaginile Soarelui, motiv pentru care este încărcat cu simbolism solar ceresc Cultul cerbului/elanului datează din epoca de piatră și la unele popoare a continuat până în Evul Mediu De-a lungul mileniilor, a fost interpretat greșit în mod repetat sub aspect mitologic Acest lucru fundamentează caracterizarea lui multifațetă și complică interpretarea imaginii sale mitice Aparent, apariția acestui cult este asociată cu timpul în care mitologia majorității societăților etnice politeiste era subordonată îndumnezeirii fenomenelor naturale Este caracteristic multor popoare, în principal din regiunile nordice ale Eurasiei (în special în Siberia și Caucaz) și Canada Cele mai multe dintre miturile despre el sunt păstrate acolo Se credea că "cerbul personifică cerul cosmic", ceea ce este indicat de numeroasele imagini ale cerbului ceresc pe vase, catarame, pictograme etc artefacte Datorită naturii sale "cerești", este definit ca fiind ceresc Ideea arhaică a esenței neo-bullish a cerbului ceresc este păstrată printre Evenks, care numesc constelația Ursa Major Heglen ȘI Heglun, numele "cerbul ceresc", iar Ursul Mic este identificat cu puiul lui Heglen Se crede că legendele cerbului ceresc sau cerbului și căprioarei cu cerbul și elanul solar se referă la cel mai vechi strat mitologic, care a fost ulterior înlocuit de "legendele urșilor cerești", ceea ce explică schimbarea numelor constelațiilor (în loc de " Plug" sau "Elan" - "Urs")" Cerbul alb era foarte venerat de către celți - o imagine mistică despre care credeau că a venit pe pământ dintr-o altă lume și poseda abilități supranaturale Ideea cerbului/elanului ceresc, potrivit lui Rybakov, este caracteristică popoarelor a căror principală Ieri, la acea oră, vânătoarea era încă în curs Cerbul ceresc a fost deosebit de popular în tradiția șamanică Conform imaginii sale în relief pe catarame șamanice din bronz turnat și cercuri asemănătoare monedelor pentru decorarea șamanică /Pri-kamska oblaet/ el apare într-o imagine fantastică ca un demi-man-po-lulos, uneori cu alte elemente animale De asemenea, se crede că aceste obiecte au fost folosite și ca semne ale statutului social, ca semne vechi de familie asociate cu credința că el era totemul lor Ca semn că decedatul a fost o persoană nobilă în timpul vieții sale, kârgâzii i-au pus coarne de cerb pe mormânt Semne simbolice în relief se găsesc în genuri din alte popoare /Komi-Zariani, Mansi, Udmurt, Mari, Sami/ O imagine a unui om-cerb este descrisă în folclorul Sami (Lopar), unde este numit Mändash "om-cerb" Acolo se mai povestește despre Fecioara-Myandash care l-a născut pe Myandash și pe soția sa Myandash-Kab, care, la rândul lor, a născut primii oameni și a pus începutul rasei umane Evenkii o considerau, de asemenea, pe sotia cerbului ceresc, femela Bugadi Eninton, ca fiind domnitorul cerului si mama oamenilor si animalelor O tradiție spune că a existat o zeitate de familie sub forma unui căprior, iar alta - că zeitatea Vadzh avea forma unui căprior uman, care uneori noaptea, alteori sub forma unui căprior, apoi sub formă de un om, ocolește așezările și păște vite sau se plimbă într-o pădure de mesteacăn, unde copacii se înclină înaintea lui până la pământ, păsările îi cântă, iar fiarele se răspândesc /Marian/ Conform interpretării unui mit din Galicia, mama universului are coarne și locuiește cu fiica ei O legendă kârgâză povestește despre o mamă cu coarne maral "un fel de căprioară" care a crescut un băiat kârgâz al cărui trib a fost distrus într-un război cu un alt trib; când băiatul a crescut, l-a căsătorit cu fiica ei Funcția căpriorului ca animal totem l-a ridicat într-un cult și a dus la îndumnezeirea sa Într-o imagine scitică, căprioara cerească este reprezentată cu un mic cerb pătat, ceea ce sugerează că probabil pentru sciți aceste imagini sunt ale conducătorului universului și ale fiicei ei sub formă de căprioară, ca în mitul din Galicia (după unii , sunt simboluri ale constelațiilor Ursa Major și Ursa Minor) În reprezentările mitologice ale altor popoare există zei cu imaginea unei căprioare, de exemplu, zeul sirian al vânătorii Ashima; fiica zeului apelor și mărilor, Donbetir din epopeea Nart, lua uneori forma unei capre Alții aveau un aspect antropomorf, dar cu coarne de cerb precum zeul celtic al vânătorii Cernunnos (Cernun) Există o zeiță patronă specială a căprioarelor în panteonul Sami, și aceasta este minunata Raziaike În tradiția chineză, căprioara personifică zeul nemuririi și apare ca protectorul zeităților masculine În mitologiile chinezilor și japonezilor, balaurul este asociat cu un "cerb divin" Zeul sumerian al fertilităţii era uneori îmbrăcat ca o căprioară O mască de căprioară era folosită de șamani și acoperită cu piele de căprioară în timpul îndeplinirii ritualurilor lor În simbolism, cerbul este un simbol solar universal Și această funcție a lui care apare și ca imagine mitică solară este, de asemenea, arhaică și răspândită Într-un mit sami, minunatul spirit al cerbului Män- liniuța este personificarea Soarelui, în Altai unii credeau că maralul alb poartă Soarele pe coarne, iar conform unei alte versiuni poartă Soarele pe un corn și Luna pe celălalt Prin urmare, pentru ei cerbul era sfânt și nu l-au ucis fără permisiunea zeului În timpul sărbătorii antice Buryat Sur-harban și Sur-Harban, cunoscută tuturor popoarelor mongole, dedicată soarelui, exista obiceiul de a trage într-o țintă, care în vremuri mai îndepărtate era o figură de lemn cu imaginea unui elan, dar a reprezentat de fapt soarele; mai târziu a fost înlocuită cu fâșii de piele (simbolând razele soarelui) prinse de un țăruș Un joc similar există și în rândul sami, în care ei vizează cu un lasso o efigie a unui căprior numit horei (unde morfema rădăcină hor- este o variantă fonetică destul de comună a lui sur cu sensul primar "soare", "soare" ) Fără îndoială, căprioara neobișnuită, toate împânzite cu pietre prețioase mari, dintre care cea mai mare era pe frunte, descrisă într-un basm românesc, este și ea însorită; locuiește în Pădurea Căprioarelor, la amiază merge la un izvor pentru a-și potoli setea și vine acasă după ce soarele apune În colindele de Crăciun, căprioara este descrisă cu blană gri, coarne aurii și copite argintii Masca înfățișând o căprioară la colindătorii români este interpretată ca un simbol al zeului care de Crăciun (Kraciun) moare și se naște în același timp Cerbul mitic are o varietate de funcții Statutul său cel mai înalt este aspectul său ca zeu al animalelor, protector al călătorilor și posedă abilități de vindecare /celți/ Ca zeu al animalelor, el apare și în unele Mansi Zeul vântului Vayu (Vayu) alergă pe cer călare pe un căprior sau într-un car tras de căprioare /hinduism/ Potrivit indienilor Kakchikel, în zilele scurte, două căprioare târăsc soarele (iar în zilele lungi, doi mistreți fac acest lucru) El este un animal de tracțiune în carul timpului /гріѵл/', în noaptea de Crăciun, Moș Crăciun (și echivalentul său, Moș Crăciun, care sunt personificarea soarelui) călătorește în jurul lumii într-un car tras de șapte reni El îndeplinește această funcție pentru o serie de alte zeități din mitologiile antice (sumeriană, semitică, hitita și șintoa) Cerna este un atribut al zeiței grecești a vânătorii și a lunii Artemis, Diana romană și zeița tracică a fertilității, vânătoarea și luna Bendida Uneori el acționează ca un mesager al zeilor În iconografia creștină, el este înfățișat la poalele Crucii, unde bea apă; călcând șarpele cu picioarele, el semnifică distrugerea unui rău; simbolizează credința și evlavia Noblețea căpriorului este exprimată în unele mituri și basme, unde apare ca un prieten fidel și un ajutor al stăpânului său Căprioara și elanul (icrele) este un animal de sacrificiu, iar conform unei legende arhaice cu o gamă largă de răspândire / Germania, S Rusia, popoare siberiene etc neindo-europeni/ apare ca un sacrificiu ritual voluntar - odată Godipsho, uneori însoțit de o căprioară sau de altă căprioară, el însuși a mers la oameni și a devenit de bunăvoie sacrificiul lor; la un an căprioara a întârziat, oamenii au decis că nu va veni și l-au înlocuit cu un taur După aceea nu a mai apărut El insusi- sacrificiul îl ridică la rangul de "animal sacru", adică a fost conceput ca fiind divin Potrivit unei presupuneri, această legendă este un reflex al mitologiei arhaice despre zeul muribund și care învie, care în reprezentările anterioare avea un aspect zoomorf Cerbul nobil este printelul personajului principal din multe mituri și basme din întreaga lume, dar este dușmanul șarpelui, cu care se angajează în luptă unică Uneori, acest lucru se întâmplă cu vulturul Aceste lupte unice personifică lupta contrariilor Potrivit celților, cerbul era un animal mistic care a apărut pe pământ din cealaltă lume și poseda abilități supranaturale, iar triburile Tun-Gus credeau că renul însoțește sufletele morților în lumea cealaltă Împreună cu taurul, el reprezintă momentul morții Potrivit altor surse, pentru celți cerbul era un atribut al războiului și al zeilor războiului Cerbul ceresc era cunoscut și de slavi - cu numele Gwiaz-da Losiowa "stea de elan", polonezii o numesc Steaua Nordului Pentru toți slavii, cerbul este un simbol solar, motiv pentru care este uneori înfățișat cu coarne de aur În cântece de nuntă și în unele cântece de bal, i se atribuie și simbolismul căsătoriei, iar într-un joc de nuntă rusesc numit elen, unul dintre jucători își îndeplinește rolul Într-un basm rusesc, minunata, extraordinara căprioară, este prezentată cu copite de argint, cu un conto, în timp ce lovește pământul, zboară scântei și apar pumnale scumpe de spumă La sârbi, pe lângă vile, Sfântul Petru călărește și un căprior, iar printre români, Ioan Botezătorul își adoptă imaginea Cel mai adesea în creștinismul popular printre multe popoare, ca simbol sau imagine a soarelui, căpriorul este identificat cu Isus Hristos De-a lungul timpului, în tabloul mitologic al multor popoare, căprioara a fost înlocuită de urs, iar mai târziu de cal Ca simbol al bărbăției, fertilității, bogăției, căprioara este una dintre imaginile heraldice; este înfățișat pe multe steme de familie și alte steme, așa cum se găsește în diferite culturi În mare măsură, ideile despre cerbul celorlalți slavi sunt valabile și pentru viziunea asupra lumii a poporului bulgar El îl ia și ca purtător al simbolurilor cosmogonice Acest lucru se reflectă direct în cântecele populare bulgare, unde este descris într-un mod fantastic: Pe fruntea lui un soare senin, pe sânul lui o lună limpede, pe spate stele limpezi Fără îndoială, imaginea folclorică bulgară a unei căprioare nu este obișnuită - ca soarele, emite lumină strălucitoare, prin urmare este strălucitoare, strălucitoare Strălucirea ei este sporită de coarnele bifurcate aurii, iar după unele cântece este tot aurit: Ei bine, Sfântul Ivan răspunde: "Doamne să vă ajute dulgherilor Unde tai lemne aici, a trecut Sir Helena, Sir Helena aurit? Aceste caracteristici specifice ale căpriorului extraordinar și minunat explică denumirea sa cu epitetul sur 'shining; sfânt, sacru, sacru* Cerbul mitic de sur și sanie este muntele Samodivas Cu ea zboară deasupra pământului, din vârf în vârf sau se înalță pe cer Cerbul sălbatic are șase aripi, nouă sau chiar douăsprezece aripi, etrierii lui sunt șopârle sau șerpi de apă (șerpi de apă), frâiele sale sunt "doi șerpi și șerpi", și este pășunat de un al treilea șarpe o altă versiune, Soarele călărește un căprior și, uneori, căprioara este una dintre imaginile lui zoomorfe În cântecele rituale, Domnul călărește și un cerb, iar Maica Domnului - o căprioară Identificarea căpriorului cu soarele se reflectă pe scară largă în cântecele de colinde bulgare Aceasta este o reminiscență a unei percepții arhaice a căpriorului în rândul popoarelor din Eurasia încă din primul mileniu î Hr , când apare uneori ca un simbol al soarelui, alteori ca un animal dedicat sau un atribut al zeului soarelui și ca atare îndeplineşte o funcţie cultural- mediatoare Pentru bulgari, acest animal este interpretat ca un intermediar între lumi El este, de asemenea, un slujitor al lui Dumnezeu, ai cărui mesageri - un înger sau vreun sfânt, au luat forma unei căprioare Interpretarea căpriorului ca animal sacru - un simbol al arborelui cosmic și al soarelui în credințele antice, a fost mai târziu reinterpretată ca un mesager al lui Dumnezeu și o imagine a Fiului lui Dumnezeu în creștinism Acest cerb se distinge de cel păgân prin crucea/răstignirea pe sau între coarne În folclor, cu diverse ocazii, oamenii se transformă în căprioare Acest lucru este evident în fabula populară despre fratele căpriorului Unii sfinți creștini se transformă și ei în căprioare când vin pe pământ - motiv dezvoltat în folclorul cântecului bulgar și românesc Alături de motivul "vânarea unui căprior" în colinde de Crăciun, este dezvoltat și motivul "vânării unui sfânt-cerb" În același timp, aceste cântece sunt asociate și cu simbolismul căsătoriei Este cel mai viu exprimat în cântecele cu motivul principal "împărțirea prazii" Ele povestesc despre împărțirea prazii între femei și fecioarele care l-au ajutat pe vânătorul de eroi, dar nu a mai rămas nimic pentru o singură fată, așa că ea însuși băiatul vânător a căzut În folclorul bulgar, căprioara se opune șarpelui Este probabil legat de mitul șarpelui care a ucis un ochi al soarelui Căprioara se opune și calului minunat, adică calului vârtej Ele sunt egale prin faptul că cerbul este născut de o cerbă, ceea ce îl face evaziv, iar căpricul este născut de o iapă, motiv pentru care este și extrem de rapid Și deși căprioara este un animal sacru, este și un reprezentant al lumii străine: locuiește într-un spațiu sălbatic, este prieten cu sălbaticii sau este divinizat, iar un cal locuiește în spațiul cultural, aproape de om și de primul său ajutor ; prin ea eroul concurează cu soarele și îl învinge Ca simbol al soarelui, calul înlocuiește cerbul, care este asociat cu o schimbare a perspectivei după domesticirea calului Nici bulgarilor nu este străin mitul căpriorului ca sacrificiu voluntar Prin urmare, ei considerau că este un păcat să omori o căprioară, mai ales dacă are o încrucișare între coarne, ceea ce înseamnă că nu este o căprioară obișnuită, ci sacră Cultul căpriorului în rândul bulgarilor este, de asemenea, legat de celebra legendă (cunoscută și altor popoare) despre căprior, care a arătat calea protobulgarilor prin Marea Azov în timpul migrației lor spre vest Această legendă dezvăluie ideea lor despre cerbul ca animal totemic În credințele bulgare, cerbul mitic sacru alungă forțele necurate Coarnele lui au și o putere apotropaică Se credea că nicio forță malefica nu ar putea intra într-o casă cu coarne de cerb Datorită schimbării periodice a coarnelor sale, căprioara, ca și șarpele, a fost înțeleasă și ca simbol al renașterii și, într-o anumită măsură, al nemuririi Se credea că laptele lui Hind este curativ și, dacă vreun băiețel alăptea sau bea un astfel de lapte, el devenea invulnerabil la boli, iar când a crescut a devenit un războinic neobișnuit de puternic, mai ales dacă s-a născut dintr-o piele de cămil Acest lucru este caracteristic multora dintre cavalerii cântati în epopeea eroică În folclorul cântecului de pe vremea jugului otoman se regăsesc motive despre mama răpită de otomani, care este nevoită să-și lase puiul legat de un copac într-un leagăn din pădure în speranța că o căprioară îl va hrăni și ploaia o va scalda Variante fonetice ale aleleativului elen se găsesc în toate limbile slave În Sf Bulg monumentele scrise au înregistrat formele nlin, ilin şi m"n Etimologic, apelativul este asociat și cu unele limbi europene vechi și noi, ceea ce vorbește despre natura sa arhaică LLI Anisimov AF, Reprezentări cosmologice ale popoarelor din Nord Moscova-Leningrad, : - ; Benovska-Sabkova, M , Mot ivt "eleni svettsi" în (glgarskite koledni al cântecului II sp Teste etnografice asupra oamenilor-aceea cultură, v , Sofia, : - ; mitologie bulgară Riverman enciclopedic (sst A Stoynev), S , : ; Gabppev ES, Cultul soarelui în mitologia iakutilor (Problema paralelelor etno-culturale antice) Teza II pentru competitie uh Artă cand istorie Științe S Pb : : ^ ; Danilov O V , Cultele păgâne ale populației antice din regiunea Mari Volga Idshkar-Ola, : - ; Georgieva Iv , Mitologie populară bulgară, Sofia, : ; ; Marinov D , Narodna Vera and Religious Narodni Obichai, S , : - ; Raichevski St , Kosmikiyat elen în dobândirea folclorului în limba bulgară Și Pagina pentru prabulgarite - ezik, origine, istorie și religie în bulgară veche: ; Rybakov B A , Păgânismul slavilor antici, M , : - ; Antichități slave, vol , M , : - ; Ghinoiu I , Oliceupopulare de peste ani, Bukurești, : ELINI (brazi /IB/, elimi /YUB/, căprioare /RodU) > GIGANTI w Nume metaforic de la etnonimul elini "greci, romani" Motivația este legată de percepția națiunilor inamice ca monștri Sh Ethnography of Bulgaria, vol , S , : ; Georgieva I , Mitologia populară bulgară, S , : EMSHERINA (Emsheryna)', EMSHERIYKA (Emiieryyka)-, SHIM-IIIIIIRITSA (Shimshirytsa ) /folk/ > DENNICA, ZORNITSA Numele sunt formate din tur hemșire 'sora' + bulgară suff -ina, -ika, -itsa Ш Dicţionar etimologic bulgar, poz , S , : ; Gerov N , Dicționarul limbii bulgare, vol VI, S , : ENYO (Enyo, Enyu, Yanoo, Yane) Zeitate păgână bulgară care personifică Soarele în timpul solstițiului de vară, deoarece Crăciunul este personificarea acestuia în timpul solstițiului de iarnă Toți slavii i-au dedicat sărbătoarea națională En'ovden, sărbătorită la iunie (sau în unele din zilele din jurul ei), când soarele este la vârf Mai târziu, sărbătoarea Nașterii Sfântului Ioan Botezătorul (Înaintemergătorul) i-a fost atașată din calendarele creștinilor ortodocși Credința că în această zi "soarele joacă" datează din vremurile păgâne, dar după creștinizare a fost reinterpretată și fenomenul se explică prin faptul că așa își exprimă soarele bucuria la nașterea Sfântului Ioan Numele original al acestei zeități păgâne nu a fost păstrat La slavii estici, sărbătoarea dedicată lui, sărbătorită la aceeași dată sau în preajma aceleiași date, iar păpușa rituală, principalul atribut al sărbătorii, se numește Kupala /rusă/, Kupayla /ucraineană/, Kupalle /belarusă/, se pare că una dintre poreclele, se referă la zeitatea primordială Printre bulgari, sărbătoarea En'ovden (Yanevden) este cunoscut și sub numele său păgân Krachun, care este direct asociat cu zeul Krachun Datorită coincidenței sărbătorii păgâne cu Nașterea creștină a Sfântului Ioan Botezătorul (vezi Ioan Înaintemergătorul), a fost numit cu numele sincretice Ivan Kupala și Ivan-kupalnik /rus/, Ivan Kupalo /ucrainean/, Dzevko Kupalo și Yan Kupalny, /Belorus / sau pur și simplu Sf Ioan, Revelion, Summer Ivan etc /bulgară/, St Joean OR St Ive /sârbo-croată/, Swșity Jan /poloneză/, Ivanje /slovenă/, Jan /cehă, slovacă/ etc Nu există aproape nimic creștin în ritul sărbătorilor, care arată fără îndoială că este legat de o divinitate păgână dislocată de la caracterul creștin, iar numele slavizat - Jan, Enyo, Ivan, a ascuns complet teonimul zeului păgân Funcțiile acestei zeități uitate sunt, de asemenea, contestate Unii autori slavi de est din secolul al XIX-lea - începutul secolului al XX-lea susțin că acest zeu era al treilea ca importanță după Perun și Veles Se pare că au dreptate, având în vedere complexul ritual bogat în obiceiuri păgâne păstrat aproape până la jumătatea secolului al XX-lea în sărbătoarea dedicată acestuia Ei îl definesc pe Kupalo drept zeul fructelor pământului, al fertilității în general, conducătorul lumii vegetale și al altor bogății pământești Diversele rituri și obiceiuri ale acestei zile - rularea roților de munte, aprinderea focurilor care simbolizează soarele, celebrarea lui în ziua solstițiului de vară, credințele legate de soare și alte fapte spun cu siguranță că toate acestea sunt legate de Zeul Soarelui, care se naște în noaptea solstițiului de iarnă sub forma unui copil Crăciun, la echinocțiul de primăvară a fost odată reprezentat de adolescentul Sur/Siva (sau Lel), care mai târziu, odată cu schimbarea începutului Anul Nou, aproape îmbinat cu Crăciunul, iar funcțiile sale, legate de echinocțiul de primăvară, au fost predate lui Yarilo; la momentul solstițiului de vară, zeul-Soare a ajuns deja la maturitate și ipostaza lui apare ca Enyo (posibil Krachun mai devreme), iar la echinocțiul de toamnă ipostaza lui poate fi a Ei, care reprezintă soarele ca un om bătrân și, în sfârșit, apare sub forma lui Moș Crăciun, decrepit de la bătrânețe, care moare și renaște la solstițiul de iarnă În această situație, se poate susține cu siguranță că Enyo este una dintre ipostazele zeului-Soare, care la momentul solstițiului de vară se află la apogeul puterilor sale și este plin de energie vitală Diversele credințe asociate cu ziua de Anul Nou indică și ele acest gând Printre slavii din sud și est, exista credința că în dimineața de Anul Nou, chiar înainte de răsăritul soarelui, Soarele se scalda in surse naturale de apa, a caror apa devine vindecatoare si capata putere magica Cu gheața dezvăluirea mitului, dimineața devreme a acelei zile oamenii făceau și scăldari rituale în râuri și lacuri Această credință explică porecla Kupala a acestei imagini mitice în rândul slavilor estici Roua obținută prin scuturarea Soarelui după ce acesta s-a scăldat avea și proprietăți vindecătoare, așa că dimineața devreme oamenii se rostogoleau în iarbă pentru sănătate sau colectau apa de rouă și o dădeau animalelor pentru a le crește laptele După aceea, curățat și revigorat, după o credință rusească, Soarele își întâlnește soția, Luna, motiv pentru care cu bucurie "se joacă* - vibrează sau se întoarce acum într-o parte, apoi în cealaltă și după bulgari , ești chiar un cățeluș sabe / placat cu argint aurit Se credea că oricine va vedea acest moment va fi sănătos și fericit Prin urmare, unul dintre obiceiurile acelei zile era primirea colectivă a Soarelui În Struga /Macedonia/ ei credeau că în acest moment o persoană poate privi în jur la soare și dacă se vede fără cap, atunci până la sfârșitul anului va muri Un obicei similar exista în unele sate lituaniene, unde pe iunie priveau răsăritul soarelui și cântau cântece În general, se crede că în această zi, spiritele rele ale apei distrug sursele de apă, motiv pentru care scăldatul în ele este popular vara Scăldat și întinerit, după odihnă, după credințele bulgarilor, Soarele se întoarce și pleacă spre iarnă, zilele încep să scadă, iar nopțile cresc Aceste mituri și practici rituale nu lasă nicio îndoială că Miezul verii este dedicat Soarelui de vară Acest lucru este confirmat și de alte rituri și obiceiuri legate de cultul soarelui Un loc semnificativ printre ei îl ocupă ritualul de "prindere" a unui nou foc (viu), care se făcea prin frecarea a doi copaci împreună L-au luat acasă și au reînnoit focul în vatra casei Undeva în ajunul sărbătorii , iar în altă parte în seara zilei în sine s-au aprins focuri de tabără, peste care tinerii săreau pentru sănătate, iar înălțimea săriturii a prezis cât de înalte vor fi recoltele Caracteristică a sărbătorii este trecerea oamenilor și animalelor prin cercuri aprinse pentru sănătate, adică pentru purificarea spirituală și fizică Aproape peste tot în lumea slavă în această sărbătoare se rulează roți aprinse (ca la Crăciun), se poartă făclii etc , în vamă, deoarece sunt asociate cu simbolismul solar focurile, tinerii au cântat și au dansat Se observă că noaptea de Anul Nou, precum și noaptea dinaintea Crăciunului, caracterizată cândva printr-un mare liber-arbitru în comportamentul tuturor, cu desfășurarea de jocuri rituale răvășitoare, care dezvăluie și aspectul erotic al sărbătorii și zeitatea Caracteristică pentru Revelion este și culesul ritual al ierburilor, care după bulgari sunt și jumătate, cât bolile Dar planta pentru "jumătatea" bolii era cunoscută doar de inițiați, printre aceștia se numără Soarele, care știe totul despre ierburi Iar principala dintre toate ierburile este feniculul și feniculul Se credea că în ziua de miezul verii ierburile au cea mai mare putere de vindecare, pentru că care trebuie cules în acel moment Au fost folosite pentru a decora ușile și ferestrele În zorii devreme, chiar înainte de răsăritul soarelui, fetele și femeile mergeau să culeagă ierburi, le legau în buchete - Ziua Verii buchete sau făceau o coroană rituală de Miezul verii, care se purta toată ziua, iar apoi, până în următoarea zi de Anul Nou, erau folosite pentru vindecare În acea zi, fecioarele se încingeau cu ierburi de lipici și lipici pentru a atrage burlacii Aceste obiceiuri au motivat porecla Bilyober (I Enyo /Ivan!Bilyober) a unei divinități păgâne ignorante printre slavii din sud și nume similare printre altele - Travnik și Tsvetnoi /ruși, bieloruși/, Tsve-toshin și Lopushnik /ucraineni/, adoptate ca nume ale sărbătorii de asemenea Fără îndoială, datele arată că una dintre trăsăturile esențiale în caracterizarea lui Enyo este puterea lui asupra ierburilor, deoarece le încarcă cu proprietăți medicinale, i e apare ca un vindecător și, în consecință, zeul sănătății În acest fel, Enyo (Ivan Billober) este asociat direct cu zeul greco-roman al soarelui, Apollo, cunoscut și ca vindecător Cele două zeități au o altă calitate în comun: Apollo (și, de asemenea, soarele) este un simbol al frumuseții divine, iar sârbii îl definesc pe Sfântul Ioan Botezătorul cu epitetul lepi "frumos"), care se pare că i-a fost transferat din omologul păgân anterior Această sărbătoare a ocupat în trecut un loc important în calendarul național Odată cu ciclul de Crăciun și Paște, are și rădăcini păgâne arhaice Indiferent de prezența unor nuanțe, riturile și credințele de Anul Nou legate de acesta sunt comune tuturor slavilor Ele sunt asociate cu focul, apa și vegetația, care definește, de asemenea, natura și funcțiile misterioasei zeități ca fiind solare, care este cel mai probabil o ipostază a Zeului-Soare responsabil de fertilitate În unele regiuni ale Rusiei, această zi este numită Yarilo, ceea ce dă motive să presupunem că prototipul păgân al lui Ivan Kupala este Yarilo În această zi au fost practicate o varietate de divinații pentru fertilitate, căsătorie și longevitate Aceasta explică și posibila implicare a acestei zeități în Mistere, așa cum sunt acestea caracteristic acestei nopți cele mai scurte din an, când, potrivit legendei, cerul se deschide și dacă cineva își dorește ceva, se împlinește: feriga înflorește și cine reușește să pună mâna pe această floare, numită rozariu, va fi fericit , bogat, va dobândi capacitatea de a vorbi cu plantele și animalele, va putea debloca toate lacătele, va afla unde se află comoara îngropată Se credea că în această noapte vrăjitoarele șmecheri "fură" fertilitatea grâului de pe lanurile altora și laptele animalelor de lapte ale vecinilor (dar legătura cu soarele de aici cu greu poate fi explicată, mai ales că vrăjitoarele sunt în general duşmanii lui) După cum se vede, restaurarea acestei zeități este extrem de complexă Datele de pe el arată că este multifuncțional Aspectul lui nu este direct dezvăluit nicăieri Cu siguranță, în ideile slavilor, această zeitate avea un aspect antropomorf Păpușa rituală, care printre slavii estici înfățișa un bărbat (Kupalo, Maroi etc ) și o femeie (Kupalnitsa) vorbește despre acest lucru Genul incert al păpușilor corespunde noțiunilor de Soare, care se referă și când la un gen, când la celălalt La sfârșitul ritualului, păpușa efigie a fost aruncată în râu sau sfâșiată În Noaptea Sfântului Ioan (Noc Shventoyanska), polonezii au ars o păpușă de paie, iar în unele regiuni bulgarii au făcut o păpușă rituală din cârpe, pe care au îngropat-o cu bocete Distrugerea păpușii, expresie a uneia dintre ipostazele zeului soare, dezvăluie legătura acestuia cu moartea Aspectul lui antropomorf se exprimă și în credința bulgarilor, conform căreia după Enyovden "Enyo își îmbracă (sau șterge) haina și se duce să aducă iarna" Folosirea antroponimului Enyo (Yani) și a denumirilor sale corespunzătoare în alte mitologiile care provin de la numele biblic Ioan, completează și imaginea lui ca zeu asemănător omului Dar dialoguri în cântece rituale rusești precum: Unde ai iarna, Kupalo, o ființă asociată cu soarele slab de iarnă și în același timp timp cu ceva spirit de plante Această situație vorbește despre contaminarea diferitelor mituri și personaje Pe de altă parte, un cântec ritual pe care grecii din Asenovgrad l-au interpretat în timpul divinării lui Enovden sugerează că analogul lor cu Enyo Bu-Gybnypy a luat locul zeului păgân Janus - "o veche zeitate italiană, inițial zeul luminii și al soare, care deschide ușa raiului dimineața și o închide seara" Cele două fețe din imaginea lui cu două fețe privesc- dat în direcții opuse, ceea ce exprimă "puterea lui asupra trecutului și viitorului" În acest sens, el determină începutul fiecărei zile și anotimpuri noi Se pare că grecii și tracii s-au închinat și ei la o zeitate asemănătoare, care a influențat omologul lor în Balcani slavi sau pe un zeu păgân apropiat în funcție, care l-a abjurat fără tragere de inimă pe Sfântul Ioan Botezătorul după ce a acceptat religia creștină În cântecul ritual Mireasa lui Enyova*, desemnările lui Eyayo sunt sirenă și făcătoare de ploaie, iar contextul arată clar că responsabilitatea pentru umezeala de pe câmp este a lui Iehova: Hai, Enyo, sirenă mică, sirenă mică, fetiță de ploaie, unde ai fost până acum, tu până acum, tu până acum, lasă să plouă puțină ploaie, puțină ploaie, bereketets /In / Pe baza acestui fapt, Enyo se corelează cu Dazhbog, sau mai degrabă cu o ipostază a lui Iehova Acest cântec confirmă încă o dată că, potrivit bulgarilor, Soarele nu este indiferent față de apa cerească, că într-o stepă este supus stăpânirii sale sau este supus autorității sale Este de remarcat faptul că proiecția lui Enyo în rituri este sub forma unei păpuși, care pare să-i ofere o participare absentă În prim-plan în ciclul ritual de Anul Nou bulgar, iese în evidență imaginea miresei sale Enya (Yana; mireasa Enyovei) Ea apare în calitatea ei de actor principal în toate riturile și mai ales în obiceiurile de divinație Aceasta înseamnă că sărbătoarea este dedicată cuplului căsătorit Enyo și Enya, dar accentul în rituri cade pe ea Asemănătoare ca funcție este chipul ritual Dze&ko Kupalo din Polesia, care a dat și unul dintre numele sărbătorii Dar în aparență semăna mai degrabă cu fluturele bulgar și, în același timp, o înfățișa pe Lada Unul dintre personajele din cântecele rituale de Anul Nou este mama Anului Nou // Jani Atât numele ei, cât și imaginea ei nu sunt dezvăluite, dar nu există nicio îndoială cu privire la existența ei: O, Yanni, Yanni, sfânte Yanni! Yane a plecat cu o mașină pentru bil, Cu o mașină pentru bil, pentru Yanyuviche, pentru Yanyuviche, pentru Kamomomiche Srezhba l-a întâlnit pe mama lui Yanyu, Kya și lui Yani a vorbit în liniște: Oh Yani, Yani, sfânt Yani! S-au întors, Yanni, s-au întors, albastru, Alții s-au liniștit, l-au încurajat, L-au înveselit, s-au întors /Arnaudov, , : - / Fără îndoială, vorbim despre mama solară, al cărei nume, Mama Evilă, aflăm din cântecul "Lichen den Enyuv-den" și din alte cântece din colecția "Veda Slovenna": Soarele senin a pierdut, a pierdut într-o zi privată, într-o zi privată Enyuv-day, iar tu ești o sabie subțire, aurita și argintită Mama cea rea a venit la el Aici jos, în pădure, sunt ierburi limpezi, Ierburi curate, Judi Samu să le culeagă sălbatice; /Veda Slavic, I: / Conform acestor cântece rituale, ea este cea care blestemă ierburile pentru ca ele să se vindece, iar conform unei alte versiuni populare, în noaptea "împotriva Anului Nou, stelele "coboară pe pământ" și vrăjesc ierburile și florile, dându-le putere magică de vindecare" În cântecele rituale ale slavilor de Ziua lui Ivanov, este menționată și Lada, care este probabil identificată cu Mama cea rea Dezvoltarea firului mitologic duce la complotul unuia dintre mitologie despre căsătoria soarelui, în care Lada apare ca mama Soarelui, a Lunii (Lunii) și a Venusului Mai mult decât atât, judecând după un text legat de divinație în primele zile ale lunii ianuarie, potrivit rușilor, vedetele lor au o singură mamă, care, se pare, este tocmai Lada Adresele tradiționale către ea în folclorul ritual al slavului de est sunt mati sau matushka Lada, ceea ce justifică identificarea ei cu Marea Zeiță Mamă, numită și Mat Syraya Zemlya Această situație amintește de unul dintre cele mai vechi mituri solare, conform căruia Soarele este copilul zeului cerului - Svarog și Marea Zeiță Mamă, precum și de un moment și mai vechi și răspândit printre multe popoare, care prezintă Sun ca fiul și soțul ei Ea corespunde simultan zeiței grecești Leto și romanului Ladona, mama lui Apollo și Artemis (respectiv Apollo roman și Diana), care indică încă o dată identitatea lui Enyo cu Soarele Ca fiu al Ladei, Enyo este și fratele sau ipostaza Lel-ului cu părul auriu în mitologia slavă Pe lângă faptul că este mama lui Enyo, apariția Ladei aici este asociată și cu ierburile, ale căror proprietăți medicinale se referă la misterele vieții, iubirii și morții Patrona acestor secrete este, în general, zeița-mamă, despre care printre slavi se crede că a fost Lada Se pare că pe Enovden - dedicat soarelui și ierburilor vindecătoare, mama solară își adună toți copiii Observ că în cântecele rituale rusești ale sărbătorii creștine Ivanovden (En'ovden) există o adresă către zeul Lad, cum ar fi: Oh, Lad, oh Lad!, iar croații l-au invocat pe sfântul zeu Lad așa cum se adresau alții lui Jan: "Velky Boie! Svaty Jene!", "Jane, Jane svaiy Jane!", Dapo Jano Wajanuo!", "Jano mil'y Jano!" (cehi, slovaci, moroveni) Se presupune că această sărbătoare păgână în unele teritorii slave este dedicată zeului Lad, adică Kupala (Yan, Enyo) este identificat cu Lad Este posibil ca această situație să sugereze existența unei ipostaze masculine a lui Lada, dar este mult mai probabil ca acesta să fie soțul ei, care este în mod necesar supremul Dumnezeu (Svarog, Perun, Rod), adică dacă Lada este numele Marii Zeițe Mamă printre slavi, atunci Lad este unul dintre numele nașului În acest caz, Lada și Lad sunt părinții lui Enyo (scru Kupala) , etc ), adică zeului-Soare, căruia îi este de fapt dedicată această sărbătoare păgână Oricare ar fi numele inițial al acestui zeu mistic, interpretarea complotului ritual, a fețelor rituale și a simbolismului arată că el este cu siguranță un ipostas al zeului-Soare, unul dintre Ceartă, i e fiul lui Svarog - zeul cerului printre slavi, deși folclorul bulgar îl menționează doar sporadic pe tatăl Soarelui și despre care se crede că este Dumnezeul suprem Iar sărbătoarea dedicată lui face parte din complexul de vacanță dedicat Ladei și, eventual, copiilor ei - Lel și Lelya Dazhbog, Zeul Alb, Crăciunul, Zeul Gri, Zeul Sura, Flana, Ea Nu este clar dacă teonimul Enyo sau Jani este o transformare fonetică sau un derivat al numelui Ivan, care este o variantă slavizată a numelui sfântului creștin Sfântul Ioan Botezătorul (Înaintemergător) Se spune că corespunde grecului Ba-Gibnypi Apropierea sonoră dintre Janus și Enyo, Enyu, dă motive să presupunem că acest nume printre bulgari este mai degrabă o variantă a lui Janus decât a lui Ioan, adică prin tracul romanizat, iar ulterior slavizat în limba bulgară Janus se transformă în Enyo Sh Arnaudov M , Studii despre riturile și legendele bulgare, S , - - ; - ; Batakliev G , Ancient Mythology, : ; mitologia bulgară Dicţionar Enciclopedic, S , : ; Voloshina T A, Astapov S N , Slavic Mythology, Rostov-on-Don, : - ; Gerov N , Dicţionar al limbii bulgare, vol II, S , : - /; Glushko E A , Medvedev Yu M , Enciclopedia tradițiilor rusești, M , : - ; Drazheva R , Rituri mitice agrare legate de ziua solstițiului de vară la slavii estici și sudici (secolele XIX - începutul XX) // IEIM, voi , : - ; Zelenin D K , East Slavic Ethnography, M , : - ; Marinov D , Credința populară și obiceiurile populare religioase, S , : - ; Kaloyanov A , Mituri bulgare, S , : ; Rakovski G S , Index sau Ghid , Odesa, : - ; Antichități slave, vol , M : - ; - ; Famintsyn A S , Deities of the Ancient Slavs, M , : - ENYA (Enyo, Enyu, Yani, Yane); ENYOVA BULYA (Enyova bulya /Plovd ; St ; Burg ; Str ; Rod ; Sakar, SIB; Dobr /); YANOVO BULE (Yanovo bule / SZB, YIB/; Yan'ovo bule AND Yanuvu bulye /Gramatikovo, M Turn /) Principala figură rituală din obiceiul bulgar al lui Enyova Bullya, un element esențial al complexului de vacanță Enyovden, care apare ca o proiecție a soției zeului Soare Enyo Rolul ei a fost interpretat de o fată cu vârsta cuprinsă între și - ani Trebuia să fie ultimul copil dintr-o familie numeroasă de părinți în viață, care erau la prima căsătorie Îl îmbrăcau ca pe o mireasă, dar fără pantofi, iar la toate ceremoniile se ridica desculț Trebuia să poarte verdeață în mâini Pregătit copilul într-un cămin cu soți vii și sănătoși, pentru că sunt la prima căsătorie și toți copiii lor sunt în viață Mireasa Enyei a fost însoțită de multe fecioare, iar trei dintre ele au purtat-o pe rând în brațe pe tot parcursul zilei Așa că mai întâi au făcut prin tot satul, apoi ea a luat parte la alte rituri și mai ales la divinația de fertilitate și căsătorie Un mod colectiv favorit de ghicire pentru căsătoria cu caracter ritual este laduvane, care și astăzi în unele sate este săvârșită în ziua de Anul Nou (ziua Sf Vasile) și uneori în ziua de Gyor-Gyov [cf Lada] În corul sărbătorii de Anul Nou a sunat refrenul Oi Enyo, Enyo, Enyova bulya! Și o, Yanni, Yanni, sfânte Yanni! si altii sub , unde adresele sunt către Enyo și/sau către Enya și Yana Dar în sărbătorirea altor sărbători, acest refren este Oi Lado, Lado! tânără! Acest lucru sugerează că teonimele Lada și Enya se referă la un personaj cu rang de zeitate Prezența unor trăsături comune în caracteristicile lor duce, de asemenea, la acest gând - sunt îmbrăcați ca mirese, proiecțiile lor sunt principalele figuri în riturile de ghicire În plus, în Polesia în acea zi a existat o persoană rituală similară - Dzevko Kupalo, al cărui nume a fost transferat obiceiului și chiar sărbătorii în sine În ceea ce privește funcțiile, semăna cu Enya, dar în imagine este mai aproape de Fluturele bulgar, adică fata era împodobită din cap până în picioare cu coroane de flori și o ghirlandă de flori L-au condus în pădure, unde a ghicit soarta participanților la rit: fata Dzevko Kupalo dansa goală și legată la ochi în mijlocul unui dans Împreună cu prietenii ei, ea a împărțit diferite coroane celorlalte fete După tipul de coroană care a căzut asupra fetei, au ghicit despre soarta lui viitoare Se spune că chipul ritual de Zevko Kupalo a descris-o pe Lada În același timp, particularități se regăsesc și în caracteristicile lor, ceea ce diferențiază cele două imagini în obiceiul laduvane Practic, rolul Yanei și Enya este jucat de o fetiță Acest lucru explică și formele diminutive și mângâiere bule și mireasă în fraze nominative precum Enůovo (Yanyuvo) bule //Enëova bulchitsa În alte rituri de nuntă și ghicire, imaginea Ladei este reprezentată cel mai adesea de o fată care este pregătită pentru căsătorie (rar are sub ani), iar uneori este portretizată de o femeie căsătorită În plus, o condiție importantă a Zilei de Anul Nou este ca, în timpul diferitelor rituri și obiceiuri, Yana să fie purtată în brațe și să nu-i fie rușine o clipă la pământ Prin urmare, în ciuda acelorași funcții ale lui Lada și Yana, ele nu sunt identice, adică Lada nu este soția soarelui Acesta este motivul pentru care în cântecele bulgare de Revelion adresa nu este către Lada, ci către Enya /Yana/ - femeia soarelui, adică Buleta Yanyu este un personaj independent care, pe lângă căsătorie, prezice și care va fi recolta în anul dat Prezența figurii principale a miresei Enyova în complexul ritual al Enyovden este legată de motivul căsătoriei Soarelui, prezentat în diferite versiuni folclorice Este unul dintre cele mai răspândite mituri solare printre bulgari Acest lucru face dificilă determinarea exactă ce imagine mitică sau mitologizată proiectează Enya Potrivit unei versiuni a mitului, Soarele s-a căsătorit cu sora sa Dennitsa Acest mit este clar mai vechi, de pe vremea când incestul era acceptat ca ceva normal Acest lucru este evident într-una dintre varietățile mitului căsătoriei Soarelui După o altă versiune, tot arhaică, dar relativ recentă, Soarele și Luna au decis să se căsătorească, neștiind că sunt frate și soră, dar când mama lor a aflat de asta, i-a despărțit astfel încât să se întâlnească o singură dată pe zi an - în ziua de Anul Nou Stabilirea ulterioară a incestului ca mare păcat a dat naștere, aparent, celui mai popular și cea mai bine păstrată versiune a căsătoriei soarelui, conform căreia se căsătorește cu o frumusețe pământească, cunoscută sub numele de Yana, Marinka, Grozdanka, Dobranka (Dobrinka), Rada etc Acesta este unul dintre cazurile în care gândirea pur mitologică a făcut loc unei percepții mai realiste a fenomenelor din natură și societate, în urma căreia îndumnezeirea corpurilor cerești s-a transformat într-o simplă personificare metaforică, ceea ce a dus la eliminarea lor nume mitice În mod ciudat, în cântecele "Lichen den Enyuvden" și "Za Enyuv-den" din colecția "Veda slovena" nu sunt menționate sfântul patron al sărbătorii Enyo I Yani și principala persoană rituală Enya // Yana În intrigile lor, motivul căsătoriei solare, cel mai răspândit și iubit dintre bulgari, nu își găsește loc în mitul despre Soare Numai în ciclul "Lichen den Ladov-den" în legătură cu aceasta se spune că mireasa Soarelui este steaua Danitsa sau steaua limpede Esnitsa Probabil că aceste cântece reprezintă una dintre versiunile mai vechi ale mitului căsătoriei Soarelui În ceea ce privește apariția Ladei în cântecele de Anul Nou, aceasta se datorează faptului că probabil este identificată cu mama Anului Nou, adică al zeului Soare, care este subordonat zeului Soare Dazhbog Numele propriu Enya / Yana este o variantă feminină a lui Enyo Sh Arnaudov M , Studii despre riturile și legendele bulgare, S , : - ; - ; autorul, Eseuri despre folclorul bulgar, vol , S , : - ; mitologia bulgară Dicţionar Enciclopedic (Alcătuit de A Stoynev), S , : ; Rakovski G S , Index sau Ghid , Odesa, : - ; Antichități slave, vol , M : - IEREMIA (Ieremia la plural) Denumirea generală a șapte boli, cărora le sunt dedicate șapte săptămâni de la începutul lunii mai Astăzi nu se știe care sunt aceste șapte boli Prin analogie cu noțiunile de boli în general și după numele lor în conștiința populară bulgară, ei sunt și demoni antropomorfi care provoacă boli Alte date despre ei nu ne sunt notificate w Numele lor principal a fost probabil uitat, dar nu este exclus ca ere-mii să fie un nume dublet al lui Ermenliiki (> Ermiiki), care nu este exclus să fie reinterpretat și adaptat la numele personajului creștin Sfântul Profet Ieremia, care este sărbătorit la mai Denumirea bolii ermetice, care este cauzată de frica la vederea sângelui, sau înseamnă "un fel de boală în care dor toate oasele, cauzată de călcarea pe un loc necurat etc ", sugerează acest gând Probabil că denumirea de bilă armeană, "plantă cu care tratează copiii de la lecții", este legată de aceste boli Este greu de spus dacă acești termeni sunt, de asemenea, legați de numele dialectului care sună apropiat erminyo "primele opt zile din septembrie când vremea pentru următoarele opt luni este ghicită" Ш Dicţionar etimologic bulgar, poz , S , : - ; Gerov N , Dicţionar al limbii bulgare, vol II, S , : ARMENII (Armenii /Д; ЮБ/); FEMEIE ARMENA (Armenka /ananJ) FEMEIE ARMENA ECHO (yoho) O personificare a unui fenomen fizic natural ecou sub forma unei ființe imaginare care răspunde la vorbirea umană, strigătul, strigătul, vuietul animalului, vocea spiritelor și sunetul unor elemente naturale Această imagine mitică este cel mai bine dezvoltată în mitologia greacă, unde este cunoscută ca nimfa Echo CHzd>) Potrivit lui Ovidiu, frustrată de dragostea ei neîmpărtășită pentru Narcis, ea s-a retras în pădure și s-a refugiat în peșteri Deși slăbită de dragostea-durerea ei, ea și-a păstrat vocea, dar nu putea decât să repete sfârșitul cuvintelor rostite de oameni sau sunetele făcute de anumite animale și vântul Potrivit unui alt mit, ea a fost pedepsită pentru vorbărețul ei sau pentru că i-a distrage atenția pe Hera în timp ce Zeus le-a curtat surorilor ei O treime din multe mituri afirmă că zeul Pan era îndrăgostit fără speranță de nimfa Echo, dar pentru că nu i-a răspuns, el a ordonat ca păstori ei sunt pe cale să-l sfâșie Fenomenul ecou este, de asemenea, mitologizat și personificat de mayași, unde apare ca una dintre manifestările și atributele zeității htonice Jaguar Este clar că atât numele, cât și motivul apariției imaginii mitice a ecoului în mitologia bulgară sunt împrumutate din mitologia greacă veche, motiv pentru care sunt asociate tipologic cu aceasta - bulgarii identificau adesea ecoul cu evreii din pădure Dar există și o versiune reimaginată Se credea că ecoul este vocea unui spirit de pădure periculos Locuiește peșteri, cli-surs și alte locuri pustii Potrivit superstiției populare, atunci când o persoană răspunde la ecou, "duhul necurat îl bea" După creștinizare, ecoul a început să fie perceput ca o emanație a diavolului Sh Marinov D , Credința populară bulgară și obiceiurile religioase, S , : ; Miturile păcii oamenilor, vol , M , : ; Micheva-Peicheva K , Ciocnirea purității și a impurității în cultura și limba bulgară, S , : - ; Chevalier J , Geerbrayat A , Dicționar de simboluri, vol , S , : BROAST {broasca /general/, broasca, broasca /dial /); ZHABORA (truz /Dogan Hi-sar, Dedeag /); BRASTĂ-KEKERITSA și BROAGĂ {broască /dial /); STRAPUL (жабр /dial /) Din punct de vedere mitologic, precum șarpele, broasca este un personaj multifuncțional cu caracter ambivalent Aspectul exterior al broaștei mitice - acvatice și terestre - nu se distinge prin nicio particularitate Sporadic, în unele superstiții europene, se găsește o broască cu două coarne pe cap, care este considerată a fi un avatar al unui demon Exista și credința că unele broaște aveau o piatră prețioasă pe cap, pe care oamenii o foloseau ca talisman O excepție este broasca puternică din mitologia chiliană Ea are un spate acoperit asemănător unei țestoase și strălucește în întuneric Este extrem de puternic și, prin urmare, poate fi distrus doar prin aprindere și ardere până la cărbune Poetul medieval englez W Shakespeare în piesa sa "Cum îți place?" a scris că, deși broasca este urâtă și otrăvitoare, păstrează în cap o piatră prețioasă Pentru chinezi, broaștele sunt găini cerești - un nume apropiat în semantică de puiul zeului bulgar, referindu-se la un șarpe, adică la origine ele sunt interpretate ca fiinţe cereşti Ca și șarpele, broasca simbolizează atât masculinul, cât și femininul În unele mitologii, broasca îndeplinește o serie de funcții cosmogonice În mitologia tuvană, este cunoscută broasca uriașă Alan-melekei sau Alan, un analog al "broaștei rea" mongolului Altai Melhei, pe burta căreia se înalță muntele lumii sau stă Pământul Se crede că dacă se mișcă, Pământul va cădea Lansurile ei sunt orientate către cele patru direcții ale lumii În miturile cosmogonice ale multor indieni, ea apare ca un demiurg pentru că este unul dintre animalele implicate în crearea Pământului: coboară pe fundul oceanului pentru a lua pământ (argilă, nisip); uneori nu reușește, iar în alte versiuni ale mitului murdăria din gură sau sub unghii a fost pusă pe marginea carapacei unei broaște țestoase Apoi a crescut și s-a format Pământul Broasca Tito din mitologia tribului african Bamum are, de asemenea, un rol important în legendele originii lumii Multe popoare cred că petele lunii reprezintă o broască În mitul chinezesc al lui Han (Chan Y), soția arcașului mitic Yi, care a furat elixirul nemuririi de la soțul ei, a fugit pe Lună și s-a transformat acolo într-o broască cu trei picioare În basmele germane, un prinț se transformă într-o broască Funcțiile broaștei sunt asociate în primul rând cu apa - terestră și cerească Adesea, broasca de apă este percepută ca conducătorul apelor Universal este ideea ei ca aducătoare de ploaie, motiv pentru care participă la rituri pentru a invoca ploaia în perioadele de secetă Marea broască Maha Man duka din hinduism stăpânește asupra apelor și este responsabilă de fertilitate, motiv pentru care i se acordă mari onoruri În reprezentările mitologice, ea este creditată cu cunoștințe legate de proprietățile dătătoare de viață ale apei, fertilitatea la oameni și animale și fertilitatea la plante Prin urmare, în mitologia indiană, este unul dintre simbolurile fertilității și abundenței În "Rigveda" există un imn dedicat broaștelor, conform căruia acestea apar în perioadele ploioase și îl numesc pe tunetul Parjan, adresându-i "ca fiului unui tată" Potrivit vietnamezului, broasca este unchiul lui Dumnezeul cerului, căruia îi poruncește ploaia, iar broasca însăși se crede că este zeul ploii Într-un mit australian, se spune că cauza potopului este broasca Dak, care cândva a înghițit toată apa de pe pământ animalele însetate au încercat să-l facă să râdă astfel încât să scoată apa, dar doar un anghilă sau un șarpe a reușit, iar apoi Dak a izbucnit în râs, scuipând toată apa și provocând astfel potopul, subliniind credința în legătura ei strânsă cu apa element Vechea broască verde egipteană, care a locuit pe râul Nil, cunoștea forțele naturale care dau naștere vieții, dau longevitate, abundență de fertilitate și fecunditate Egiptenii credeau că zeița fertilității Hecate, înfățișată ca o broască sau doar cu cap de broască, a ajutat la modelarea bebelușului în pântecele mamei și a fost chiar prezentă la naștere În credințele tribului african Bambara, embrionul feminin este asemănat cu o broască Potrivit acestora, broasca posedă abilitatea și cunoștințele de a combina moartea și renașterea Pentru indienii mexicani, broasca este un animal totemic, deoarece, conform tradițiilor lor, este progenitorul rasei umane Zeița chineză a lunii are, de asemenea, forma unei broaște Broasca cu trei picioare din mitologia chineză este un animal lunar care aduce ploaia fertilă și simbolizează fertilitatea, ceea ce îi dădea o conotație erotică Are aceeasi simbolistica in traditia greco-romana, unde este o emblema a Afroditei si a lui Venus, iar una dintre functiile sale este de a aduce armonie in relatia dintre indragostiti Africanii Bambara cred că broasca vindecă arsurile, iar veninul de șarpe nu funcționează pentru el Atitudinea față de broască nu este clară Ea se numără printre personajele mitologice cu esență htonică, ea fiind un atribut al defunctului În mormintele egiptene au fost găsite broaște mumificate, iar în Evul Mediu a fost înfățișată lângă un schelet uman Conform credințelor europene, o broască râioasă cu două coarne stând pe umărul stâng al unei vrăjitoare sau vrăjitoare este o metamorfoză a unui demon de care ține Unele națiuni au o atitudine negativă față de broască, deoarece o percep ca întruchiparea unui spirit rău care înghite luna /Birmania, Indochina/ De asemenea, Pigmente Bambuti o consideră un spirit rău care a făcut să apară moartea pe pământ, iar în Africa de Vest predomină credința, că broasca terestră devorează lumina cerească În iudaism și creștinism, pe de o parte, broaștele sunt asociate cu învierea, renașterea vieții și, pe de altă parte, sunt percepute și ca spirite necurate, demoni din iad Asociată cu aceasta este credința că, la fel ca șerpii și alte paraziți, ei sunt personificarea răului, a păcatului și, de asemenea, a avariției Poate cel mai semnificativ lucru despre broasca în timpurile moderne este că pentru multe popoare este un simbol și o personificare a urâțeniei, provocând dezgust și ridicol În mitologia slavă, broasca împărtășește și unele funcții cu șarpele Chiar și după o credință, ea este mama smochinului /Polesia/, iar după alta, broasca, care nu a văzut soarele de șapte ani, se transformă într-un șarpe zburător /Polesi/ Probabil, în unele zone, credința că broasca este și otrăvitoare a fost asociată cu aceasta, iar otrava ei a fost considerată mai puternică decât cea a șarpelui Cehii credeau că ea și-a primit otrava de Sfântul Gheorghe, când pământul a crăpat și otrava ei s-a turnat în fântâni, iar de acolo a fost transferată șerpilor Prin urmare, este interzis să bei apă din fântâni în această zi Există, de asemenea, credința că rândunica se transformă într-o broască În rândul rușilor exista credința că broaștele aveau propriul lor rege broaște Se distinge prin fosilele capului, care au fost luate drept coroană Și printre slavi, broasca a fost asociată cu ploaia datorită credinței că poseda capacitatea de a o provoca Adesea, în timpul secetei, ucideau o broască, alții o atârnau de un copac sau de un gard viu și o plângeau ca pe un mort Unii ucraineni au făcut ocol prin sat cu ea și s-au rugat: Doamne dă ploaie! În multe credințe, broasca este asociată cu femininul Potrivit ucrainenilor, broasca a fost cândva o femeie care a devenit mama unei smochine În legătură cu aceasta, când Preletga vede pentru prima dată o broască, ei folosesc adresa lui pani "doamnă" Pentru slavii din sud, ea este bunica broască În interpretarea viselor, broasca simbolizează o fată Sârbii și macedonenii spun legende despre o fată care a fost transformată în broască Belarusii credeau că dacă o femeie venea mai întâi în casă într-o sărbătoare creștină majoră, atunci vara vor intra multe broaște în ea Broasca este purtătoarea simbolismului căsătoriei și, ca atare, este adesea folosită în căsătorie și magneti de dragoste / ucraineni, ruși și sârbi ' Esența sa htonică este exprimată în credința că patronul căminului, proprietarul, apare sub forma unei broaște În același timp, ea este uneori luată drept partenerul lui, adică apare ca stăpâna casei, împreună cu fig În demonologia poloneză, broaștele sunt spiritele morților și, mai ales, ale copiilor nebotezați, iar pentru cașubian sunt spiritele copiilor care urmează să se nască sau pe care barza îi aruncă în hambar sub forma unei broaște De aceea este interzisă uciderea broaștelor Printre majoritatea slavilor, a existat o credință comună că broasca era o vrăjitoare (un analog al curvei bulgare), care fură în această formă laptele vacilor străine În credințele rusești, această broască este transfigurată o fată care este blestemată de părinți sau nu este botezată Legătura broaștei cu laptele pare să fie mai puternică decât cea cu apa - dacă o vaca prinde o broaște, va fi sânge în laptele ei /rușii/, iar dacă primul croc al broaștei este la Blagoveți, vacile vor da mai mult lapte /bieloruși /; broasca are un efect favorabil asupra producției de lapte de vacă, dacă este ucisă, laptele de vacă se va opri /bosniaci/; febra se trateaza cu lapte in care s-a fiert o broasca /rusi/; laptele nu se va închega dacă omorâți o broască care și-a stabilit reședința sub chiuvetă /dalmatinpi/ etc Se credea că ea, ca și șarpele, putea slăvi / Polonii; Sârbi/, iar când se uită la o persoană, își numără dinții /Polezi, oameni desculți/ Fetele au înjunghiat o broască și când aceasta a murit, au uscat-o și au măcinat-o în pulbere, pe care au aruncat-o în față rivalei lor pentru a face să apară furuncule /Ucraina/ Cu ea, s-a făcut magie pentru a lua laptele vacii vecinului și a-l transfera în propria lor /Bosnia și Herțegovina/ Apariția ei în casă a fost luată ca un semn al unei mari nenorociri iminente, chiar și a morții cuiva din familie, iar când ajungea în fața cuiva din casă, se credea că nu i-ar merge bine și ar fi să nu obțină slujba pentru care și-a propus În mitologia bulgară, broasca se referă și la animalele necurate Atitudinea negativă se exprimă clar în combinațiile stabile de cuvinte, unde este definită prin epitetele krasta-va (pentru o broască terestră) și pikli&a (pentru o broască de apă) Se crede că broaștele au ieșit din burta diavolului împreună cu șerpi și alți paraziți Dar natura lor htonică este exprimată în credința că sufletele morților puri apar sub forma unei broaște În unele așezări Rhodope, aceștia susțin că fermierul, adică spiritul păzitor al căminului le apare oamenilor sub forma unei broaște În același timp, este asociat cu apele subterane, dând forțe dătătoare de viață și fertilitate Potrivit unei credințe populare, broasca aduce apă morților însetați din lumea cealaltă Prin urmare, unii au considerat că este un "păcat" să omori o broască, mai ales că ar putea provoca o secetă Dar există și credința opusă, conform căreia tocmai dacă o broască este ucisă, va ploua Din cauza legăturii sale cu apa și în special odată cu ploaia, în nord-vestul Bulgariei broasca înlocuiește figura rituală masculină germană sau este așezată pe burtă în ritul cu același nume pentru chemarea ploii Și în ritul pentru ploaie un fluture pe capul persoanei rituale Fluture a fost uneori pusă o broască, care după ritual a fost aruncată în apă pentru a aduce ploaie Se credea, de asemenea, că atunci când o broaște de pământ croncănește seara, anunță că vremea se va înrăutăți și va ploua Legătura cu apa se reflectă și în faptul că atunci când copiii beau multă apă, adulții îi plagiază, că în burtă le vor apărea broaște Aceste situații indică o ezitare în a defini broasca ca purtătoare a principiului masculin sau feminin Titlurile Broasca și broasca raportează, de asemenea, prezența masculilor În basmele populare bulgare (precum și în cele rusești), broasca este adesea o prințesă fermecată Pe de o parte, aceasta este legată de simbolismul dragostei-căsătorie arhaic al broaștei și principiul feminin printre alți slavi, iar pe de altă parte - cu percepția broaștei ca criteriu de urâțenie la femei, exprimată în frazeologia ironică Frumos ca o broasca Într-o legendă populară-creștină bulgară, se spune că broasca a fost singurul animal care a mers la Maica Domnului după ce l-a născut pe Iisus și a hrănit-o cu "ciorbă de pere" În legătură cu această superstiție, se obișnuiește, atunci când aud primul morcănit de primăvară al broaștelor, ca oamenii să ia o bucată de pâine și/sau bani, pentru ca pe parcursul anului să fie plini și să aibă profit Uscată și măcinată în pulbere, broasca sau doar picioarele ei au fost folosite și de bulgari pentru a face vrăji ** Numele de broasca este un reflex al lui Prasl *gebă Sh Borges X L , The Book of Fictional Creatures, electr publicație: ; Mitologia bulgară Riverman enciclopedic (art A Stoynev), S , : ; Gura A , Simbolismul animalelor în tradiția populară slavă, M , : - ; Eliade M , Eseuri de religie comparată M , : ; Kupar J K , Illustrated Encyclopedia on Traditional Symbols, S , : ; Künstler M , Mitology on China, S , : ; Lurker M , Bogove and Symbols in Ancient Egypt, : ; Marinov D , vyara populară bulgară și obiceiuri religioase, S , : ; Enciclopedia mitologică: Alan-Melekey: ; Miturile popoarelor lumii, vol , M : - ; Micheva-Peycheva K , Sblskat on purity and impurity in Bulgarian culture and ezik, S , : - ; Prior J , Universal Symbols, S , : - ; Antichități slave (Dicționar etnolingvistic), vol , M , : - ; Chevalis J , Geerbrant A, Rechnik on the symbol, v , S , : - GREEDY (жадиийка /Elen /) > înșelătorie ŽARO (jaro /Plevnia, Dram /, gyaro /Dram /) Un fel de vampir care apare noaptea într-un loc în care s-a vărsat sânge uman și strigă "Bay! Bei!" Termenul este de etimologie neclară Sh Gerov N , Dicţionar al limbii bulgare, pct , S , : ; Gyaurov A, Cuvinte și forme de vorbire în satul Plevnya (Dramsko) // СбНУ, VIII, ZHELKA (zhelka /Chlrp ; Verigovo, Karl ; Blag ; Bansko; Chsshnegirovo, Plovd ; SofU); TESTULĂ (turtle /Rod , YIB/); ZHEL BABA (zhel babb /n sat^ VidU) > TURTLE W' Numele ca relatii Sf bulgar zhmi, ca variantă, zelva este păstrată și în alte limbi slave Toți își au originile în Proslav *zely, gen p іеіѵе Alive and Healthy (Viu și sănătos) Un eufemism pentru ciuma bolii Sh Gerov N , Dicționarul limbii bulgare, t P, S , : JUDAS Alive /folk/ Zeița vieții - dăruind sau păstrând viața, antipodul morții, Mora, Mara în mitologia slavă Ca zeiță a vieții, Ziva este o zeiță majoră în panteonul slavilor polabieni El este menționat ca una dintre principalele zeități și de unii cronicari polonezi Printre popoarele slave, ea este cunoscută și sub numele de Ziva, Siva sau Zywye În ideile slavilor baltici, arată ca o fecioară goală, cu părul lasat până la genunchi și o coroană pe cap; ține un măr în mâna dreaptă și un ciorchine de struguri în stânga Într-o gravură ea este înfățișată într-un car tras de doi porumbei și două lebede, iar faptul că aceasta este Ziva este clar din inscripția "Krosopani sei Dziva Slavorum" Another-de este descrisă ca zeița romană a fertilităţii Ceres Unii o compară cu Venus și cu Isis egipteană Potrivit altora, zeul Vieți sau Viață a fost însărcinat cu aceeași funcție și chiar a presupus că este un analog al lui Zeus și Jupiter Potrivit legendelor slavilor occidentali, în mijlocul sanctuarului din orașul Ratibor se afla un idol al zeiței Zywie, care era făcut din aur și argint În multe regiuni din Rusyn, a existat credința că cucul este o influență a zeiței Ziva Până astăzi, unii cred că ea este cea care numără orele nașterii și morții, câți ani de viață are fiecare persoană sau câți ani mai are de trăit Potrivit credințelor rusești, Ziva, pe care unii o numeau Krasopanya, avea și asistenți Judecând după câteva cântece din colecția "Veda Slovenna", unde yuda înseamnă "zeiță", bulgarii au cunoscut-o și pe Ziva în calitatea ei de zeiță dătătoare de viață Apariția ei este descrisă după cum urmează: aceasta este o fântână de aur și o fântână de apă fierbinte Ut the water strong yogan, strong yogan du nebetu, ut yogan mi Viva Iuda - cum sa schimbat Iuda, și-a schimbat ordinele, hainele ei sunt aurite și soarele strălucește puternic; în mâna dreaptă un ulcior de aur, în mâna lui un ulcior cu apă fierbinte, în mâna stângă o cupă de aur de slujbă slujește pe Dumnezeul Cenușiu /Veda Slavic, : / Ea folosește aripi de aur mobile, cu un konto pe care poate zbura În caracter, ea este definită doar ca vicleană Dar are multe cunoștințe În ciclul de cântări despre nașterea lui Orfeu ( și ), se spune că ea este fiica regilor Iudeii, domnitorul pământului Iudeii, dar trăiește în ceruri, de unde coboară periodic pe pământ Surorile ei sunt Mora Judah și Judah Hechemistul, adică Iuda viu dă și păstrează viața, Mora Iuda ia viața, iar Iuda vindecătorul este un vindecător Soarele este libe ei jucăușă, de la care naște un copil pătat și un copil haluvitu, numit Ferklen And Forlek sau Urfen And Orfen, i e Orfeu Începutul cântului în ciclul "Rituri" este în mod clar o contaminare din diferite cântări mai vechi legate de căsătoria Iuda Viu (probabil cu Soarele), deși mai târziu, când începe să plângă pentru "mamă bătrână, dragi surori, " Cele de vedete, care au "schimbat-o și au ordonat"-o, au început să o liniștească, spunându-i că va merge în rai cu Dumnezeu Legătura lui Iuda Viu cu Soarele se regăsește și în alte cicluri de cântece, unde se povestește cum slujește Mamei Rău pentru a naște o regină tânără, un zeu tânăr, adică Crăciunul sau îl însoțește pe Zeul Cenușiu // Surva Boga - o ipostază a zeului soarelui (precum și Crăciunul), cu care merge din casă a casa a stropi cu o trompeta (sfanta sau vie) apa, in alte cazuri numita apa fierbinte, pentru viata si sanatate she wears a golden slate, faf cheshe surna water, surna water ussuresta, to parse surna water faf cast him viu și bine; /Veda Slavic, : / Evident, bulgarii i-au atribuit odată și lui Ziva un loc semnificativ în panteonul divin Statutul ei inițial de zeiță este dedus dintr-un singur vers în care este identificată direct ca Bogitsa: Alive Iuda tânărul Bogitsa (p ) Faptul că ea este cu Mama Rău și o ajută la naștere și stropirea cu apă "sfântă" surană, subliniază funcția ei principală de a oferi viață: Forkna este Iuda Viu, Iuda Viu Samuvila, ești f peșteră fleze, ești mizerie CHINI /Mamei Rău/ Iuda a bifurcat o pădure, a cules o iarbă indigenă, o plantă indigenă, i-a dat-o mamei sale, /Veda Slavic, : / Judecând după faptul că aduce fructe (mere de aur și struguri albi) Mamei Rea într-un coș, Iuda Viu era considerat și o zeiță a fertilității În ciclul "Ziua personală a zilei Vlasin" Există un rege care îi spune lui Vlas Zeul [vezi Veles] că Iuda cel Viu l-a învățat: Să fie o carte clară,/ Să cânte și să bea, Ea însăși timp de nouă ani ani a învățat să cânte și să scrie cu Dumnezeu În ciclul "Ziua Privată Ziua Dravin" se spune că ea îi învață pe unii oameni care au venit în rai despre lucrarea pământului, dar apoi trebuie să transmită cunoștințele pe care le-au primit celor pământești oameni, mai ales celor tineri Gata, Drav, implor /Dumnezeu/ sa-ti deblochezi gradina bahcetu', unde esti Iuda, Iuda Samuvila, ce mai faci ure faf bahcetu, ce faci si samanta ta, iar tu, Drav, să studiezi, să o înveți să o învețe: cum ești aruncat pe pământ, să-ți înveți eroii, eroii și fecioarele, /Veda Slavic, : / Dovezile prezentate arată că Ziva era o zeiță multifuncțională care era foarte venerată I s-au sacrificat trei curcani Fecioarele i-au dat încheieturile înfășurate "cu zlatu" (adică cu varak), iar ea le-a dat să bea din ea un pahar cu apă sfințită pentru sănătate, dar celor care nu i-au dat brățări, le-a dat să bea apă rece Iuda este viu, mare viclean, care-i dă o brățară de aur, îi dă o ardezie de aur, bea apă fierbinte, cine ne dă o mânecă, îi dă apă rece, cine îmi bea apă caldă, este viu pentru mine, eu sunt sanatos du surinche , /Veda Slavic, : / În același timp, conform unei alte descrieri, ea este redusă la auto-divină Se pare că în timp ea a fost privită ca o zeiță minoră, subordonată zeului suprem Vishnu Dumnezeu, pe care l-a slujit și i-a ajutat pe cei cărora el a trimis-o Într-una dintre cântece, ea apare nu ca o fiică, ci ca o servitoare a Judenska Krale, iar rangul ei inferior este subliniat prin adăugarea definiției Samuvila la numele ei: asta e o rușine pentru mine, trăiește Iuda Samuvila, care este jocul regelui lui Iuda, și este un ticălos și pentru Dumnezeu; /Veda Slavic, : / Această situație este asociată cu timpul în care samodivas erau deja încadrați în categoria demonilor In acelasi ciclu de mai multe ori in adresa Boje le, Vlasa le, Vlas este inlocuit cu Zheine: Boje le, Zine le; O, Doamne, trăiesc; O tli, Doamne, O Jeene /s , / Această situație sugerează că Dumnezeul Viu este sinonim cu Veles (Părul lui Dumnezeu) sau că există un fel de rudenie între el și Ziva Colecționarul de cântece Iv Gologanov, însă, ne informează că Zhina înseamnă "Domn", adică "cel care dă viață" Mai degrabă, aceste cazuri susțin prezumția conexiunii Жива ~ Жине (în rusă: Живе, Живот) Într-un alt loc din "Veda slovenă" se menționează și Dumnezeul Viu, care este fratele lui Iuda Viu și al lui Morna Iuda Nu există nicio îndoială că Iuda Viu este o divinitate arhaică, care a avut inițial o importanță primordială, ocupând unul dintre locurile principale în panteonul panslav, motiv pentru care memoria lui s-a păstrat multă vreme după adoptarea creștinismului, sub influența căruia, și probabil din alte motive, a fost regândită și degradată până la sălbatici Aparent, a existat și Dumnezeu Viu și/sau Viu, a cărui amintire a dispărut complet w Fără îndoială, mitonimul Živa este reprezentat prin substantivizarea adjectivului živ, -a, -o, -i, înrudit genetic cu un întreg cuib produs din acesta: viață, vie, vitală; locuințe, cereale etc În antroponimia bulgară, mitonimul se păstrează în numele Zhivka și Jivko LD Veda Slovenian, v , S , ; Glinka G , Religia antică a slavilor // Myths of the ancient Slavs, Saratov, : - ; Grushko, EA, Medvedev Yu M , Enciclopedia Tradițiilor Ruse, M , : - ; Kaisarov A, Mitologia slavă și rusă // Miturile vechilor slavi, Saratov, : - , ; Ri-bakov, B A, Păgânismul slavilor antici, M , : - ZhID (Yid singular / Brusen, Tet /), Zhidov, Jydov pl ore); ZHIDAVETS (zhy-davets, jidayeets, jid'avets /Botev /); ZhIDOVINA; JIDOVINA CHOVEK (Jidovina Chowek /dial /) > GIANT w Mito-pominantul este format din etnonimul evreu MAMNITSA w Un mitopominant este un nume compus Structura sa internă arată că este o curvă care fură numai fertilitatea bobului ZHUGLAN (Zhuglan /folk/; Žugl'an /Statue și Raykovo, Smol/) Un monstru care, potrivit legendei, traieste in sate sau pe stanci si iese doar noaptea sa faca rautati În basme, denumirea Juglan este transformată într-un nume personal - Juglan, care este numele acestui monstru Este descrisă ca o creatură antropomorfă cu un ochi, picioare lungi și un temperament prost Juglan este un canibal În același timp, este prost, motiv pentru care personajul principal din basme reușește mereu să-l depășească și aproape să-l distrugă Zhuglan are o familie - soție, copii (fiice), frați și alte rude El a deținut și a cultivat pământ În general, obiceiul lui era asemănător cu cel al unui om Se sugerează că termenul a apărut prin metonimie din dial juglan "picior foarte lung", care fixează cea mai semnificativă trăsătură a aspectului acestui personaj - picioarele sale extrem de lungi Denumirea zhuglan, zhugaan este legată de jolan, considerat o încrucișare de la *joga (Sr -Chr ѵoga "os ogloz-gan") și osoasă Cu toate acestea, această etimologie este îndoielnică Sh Dicţionar etimologic bulgar, poz , S , : ; Gerov I , Dicționar al limbii bulgare, vol II, S , : VÂNT GALBEN (Vânt Galben /Gabr /) O ființă supranaturală a grupului auto-divin care apare sub forma unui vânt k> ADADINO (zadadino / G Nikolaevo, Universitatea Plovdiv) > VAMPIR " Термины este perceput ca bulgar: se potrivește cu forma participiului verbului -ya a întrebat Din acest verb este un stranglehold "un observator care ghicește pe săpun" Este posibil ca cei doi termeni să fie legați genetic, dar motivația în acest caz este neclară ZAZIDANA DUSHA (suflet caramida /Tsar /) > CU YANKA; STANIU ZADAVNICA (zad'avnitsa /învechit/) O ghicitoare de săpun w Termenul este format din verbul zadaval BOLNĂV w Numele este derivat prin substantivizarea formei de participiu a adjectivului diminutiv feminin zravíčka (adică zvrav/a! + -ička + -maJ) LJ Vakarelski Hr , Etnografia Bulgariei, S , : ; Georgieva I , Mitologia populară bulgară, S , : ; Marinov D , Credința populară și obiceiurile populare religioase, S , : - ZDRAVICKITE O grămadă de creaturi mitice cu aspect de fetițe, ne percep ca sfinți Locuitorii în vârstă ai satului Yugovo cred și astăzi că locuiesc într-o parte a unei case din sat, desemnată drept casa de oaspeți a toasturilor Au fost trei hanuri, dar două dintre ele au fost deja demolate Proprietarii acestei case au vrut să dărâme și hanul toasturilor din ea, dar au început să plângă și proprietarii au refuzat Pâinea prăjită este invizibilă, dar uneori apar în vise doar oamenilor drepți Potrivit acestora, arată ca niște fetițe adorabile - strălucesc ca aurul, motiv pentru care sunt numite și fete de aur Sunt spirite bune, pentru că îi ajută pe oameni atunci când au probleme și mai ales când sunt bolnavi De aceea sunt considerați sfinți, "numiți de Dumnezeu" și li se roagă Cu toate acestea, toată lumea îi poate auzi când aruncă noaptea ustensilele de bucătărie sau lovesc în vase, când țipă sau plâng Acest lucru se întâmplă în orele rele, adică de la miezul nopții până la primii cocoși, când oamenii fac gălăgie pentru că iubesc tspina sau dacă unii au răcit Apoi toasturile se enervează, îl certa pe vinovat și se îmbolnăvește Totuși, pentru însănătoșirea sa, bolnavul se bazează din nou pe aceste spirite și le liniștește aducându-le mâncare Potrivit localnicilor, toasturile nu sunt răuvoitoare și nu vor altceva de la oameni, decât să-i onoreze și să-i respecte aprinzând lumânări De asemenea, îi onorează făcându-le prăjituri În sărbătorile în familie, pâinea este adusă mai întâi la pensiune pentru pâine prăjită, iar apoi hrănește participanții la sărbătoare Toamna, după culesul recoltei, reprezentanții tuturor caselor se adună în sat și fiecare aduce ceva de mâncare, care se împarte în cinstea toasturilor Rugăciunea către ei, care este clar arhaică, începe cu adresa: Zdraviki, "străinii" noștri și Yabanji, arată că conceptul acestor spirite avea o sferă mult mai largă, iar formele imperative: treci și treci vorbește , că nu erau deosebit de dorite, ceea ce îi trimite la demoni Natura ambivalentă a acestor spirite se datorează ideilor despre ele ca ființe divine, uneori ca demonice în diferite perioade de timp sau ca rezultat al contaminării spiritelor bune și rele ff Fără îndoială, numele toasts este un eufemism care a înlocuit complet numele primar tabu al acestor spirite Acest lucru în sine sugerează că sațietatea lor inițială era demonică, iar funcția lor era de a perturba sănătatea, iar capacitatea de a restabili sănătatea oamenilor a motivat re-imaginarea lor ca spirite bune O Malchev R , "Zdrave* și "Zdravichka" - personificări ale morții și între îngeri și demoni, S , : - ; Malcheva A, Reprezentări de toasturi în tradiția culturală a satului Yugovo, municipiul Laki I Anuarul asociaţiei "Ongle", poz , S : - IARNĂ; ZIMA JUDA /folkJ Personificarea sezonului de iarnă în folclorul bulgar; antipodul zeului verii Analogii acestui personaj mitologic bulgar pot fi găsite doar în tradițiile unora dintre națiuni, deoarece acestea cunosc iarna și au zeități sezoniere Personificarea iernii este sora vitregă a miticului rege irlandez Arthur, Morgana lao Fay, care este, de asemenea, asociată cu moartea, și zeul kaffir Nong, care este, de asemenea, înrudit cu vremea rece, trăiește într-un ghețar, sparge gheața și este tot acoperit de noroi / Afganistan / Simptomul frigului și iernii pentru români este Jeril Domnitorul iernii printre turci, Kush-Tarkhan, sau toți Elaurii, după ideile lor, poartă o pălărie cu vârf înalt din piele de lup, de culoare albastră, cu o haină de blană, iar într-o mână ține un toiag cu o semilună argintie deasupra; la festivalul Nardugan i s-au adus daruri, pentru că se credea că salvează oamenii de la distrugere și le aduce noroc pe drumuri, la război și la vânătoare Hemantadeei este o zeiță tibetană a iernii etc Deoarece vina-gi de iarnă este asociat nu numai cu frigul, ci și cu întunericul și chiar cu moartea, unele dintre aceste zeități sunt legate de ele În folclorul rus, iarna este și ea personificată Ea este o frumusețe aprigă, cu fața albă și obrajii roșii, poartă un corset Este asociat cu rea Mara - zeița morții Respirația și sărutările ei îi îngheață chiar și pe cei mai îngrozitori demoni, care se grăbesc să se ascundă la sosirea ei de la ea Ajunge pe pământ pe o iapă pestriță în noiembrie, sub masca unei tinere frumuseți Slujitorii ei sunt toate vârtejele, furtunile, viscolele, care acţionează numai la comanda ei Până la sfârșitul sezonului, ea are deja aspectul unei bătrâne Un cântec funerar sârb spune că decedatul merge într-un loc unde domnește iarna neagră Bulgarii au personificat și iarna Până astăzi, copiilor li se spune despre Moș Crăciun În colecția "Veda Slovenna" apare ca Iuda de iarnă și se află într-o situație mai complicată - este sora lui Slanei un erou și împreună cu el îl slujește pe Zeul Zăpezii, care îi ține în temnițele lui pe cer în timpul verii Du-te, Iarnă, du-te, du-te, Iarnă, la cer, unde este Zeul Zăpezii; Îl așteaptă pe Dumnezeu, așteaptă cheile mici ale stâncii să încuie temnița, să încuie temnița; Unde este fratele tău Milon, fratele Milon eroul înghețat? /Veda Slavic, : / Pe pământ, au și o soră mai mică, Vetrica Sh B ahi ii Imam, Istoria lui Jagfar O colecție de cronici bulgare T , S , : , Veda Slovenian, T , S , : - ; I'rushko E A, Medvedev Yu M , Enciclopedia legendelor rusești, M , : - EVIL MOTHER (Mama rea) Mama zeilor din mitologia bulgară, care le-a învățat pe femei să țese, să toarne și alte treburi casnice Ea este un analog al rusei Zolotaya мать, cunoscută și sub numele de Zolotѣia Baba (bunica de aur), adorată mai ales în jurul gurii râului Ob Se crede că a fost numită așa datorită celebrului ei idol din templul Maicii de Aur, menționat în diferite monumente scrise medievale După unii, era aurit, dar era acoperit cu piei de samur Înfățișa o femeie cu un copil în poală și alții în jurul ei, care trebuiau să fie nepoții ei Era adorată ca mama zeilor și ca zeiță vorbitoare de fertilitate În acest sens, ea se corelează cu grupul de zeități rusești Rod și Rozhdeshshchitѳ Se presupune că ea este una dintre ele, iar unii savanți susțin chiar că este principala dintre mamele naștere, deoarece era considerată patrona femeilor însărcinate și a moașelor Străinii o venerau și ei Era și ea celebră oracol - a vorbit prin preoți I s-au oferit animale de sacrificiu, dar preoții au mâncat carnea și i-a rămas doar sângele cu care au uns-o Unii au donat aur și argint, ceea ce a fost făcut în mare parte de călători străini pentru a nu se rătăci pe drum Până la sfârșitul secolului al XVI-lea, exploratorii europeni au descris în lucrările lor despre Rusia legende despre sanctuare cu o statuie a Mamei de Aur, dar informațiile despre amplasarea acesteia sunt contradictorii Pe una dintre hărțile sale (publicată în ), cartograful G Mercator a înfățișat în jurul gurii râului Ob, o statuie a unei femei cu un copil în brațe, iar dedesubt se află inscripția "Slata baba" "Bunica de Aur" Mulți cercetători susțin că aceasta este zeița Manx Sorni-Ek-va "Femeia de Aur" sau este identificată cu soția zeului suprem Hanto-Manx Numi-Tarum Kaltaii-Ekva, patrona tuturor viețuitoarelor și determinantul destinului a fiecărei persoane Un astfel de tip de zeiță-mamă există în mitologiile popoarelor mongole și ale tuvanilor sub numele de Emegelji (Ezhegeljin și alte variante), care înseamnă "străbunica" sau Ezhegolji-dzayachi "străbunica-creator* Ea este patrona copiilor Tuvanii se rugau la ea când nu erau copii în familie sau nu trăiau mult De asemenea, sunt abordate de mai multe spirite, Yaarichans Emegender și Enekeller, "bunici" dintre popoarele Altai Există multe legende despre bunica de aur printre popoarele Komi, Khanty și Mansi Într-o epopee iakut, se menționează o statuie media a ei, situată într-o mlaștină de netrecut, iar neneții au păstrat mitul că o dată pe an, când Marele Soare apare pe cer, Bunica Solară iese din înghețat pământ, însărcinată cu un copil Pentru unii savanți, Bunica de Aur este analogă cu Isis egipteană, care este identificată cu Marea Zeiță Mamă în mitologiile tracice și în alte mitologii antice G S Rakovski menționează Bunica rea bulgară, dar puținele informații pe care le obținem sunt doar din unele cântece rituale din colecția "Veda Slovena" Au fost însă prea influențate de religia creștină este înlocuită de zeul Crăciun și Maica Domnului de Bunica Rău În acest complot, Iuda Viu joacă un rol important, care ajută la naștere Din context este clar că Crăciunul este fratele lui Vishnu Dumnezeu și Bela Dumnezeu, ceea ce înseamnă că mama lor este comună Ea este, de asemenea, reprezentată ca mama Soarelui, ceea ce este evident în ciclul Enyuva din "Veda Slovenna" Mama cea rea s-a supărat, s-a mâniat, a mâncat, a plâns, a plâns, mi-a cerut să merg în rai, în rai cu Soarele; belkim si kail rise, a se ridica pe cer /Veda Slovenian, : - / Ea trăiește în rai, dar în anumite situații, mai ales în sărbători majore, coboară pe pământ Una dintre aceste sărbători este Anul Nou, când ierburile sunt blestemate înainte ca evreii (și poporul) să înceapă să le culeagă pentru a le face mai medicinale: Soarele senin a jucat, Mama Rău a venit la el aici jos, în pădure, așa că a vrut ierburi limpezi, ierburi curate, pentru ca Judi Samodivi să le culeagă; Soare strălucitor, mamă recolte, /Veda Slavic, : / Din același cântec reiese clar că Mama cea rea era foarte venerată în rândul bulgarilor Mitonominantul ar putea fi de la adjectivul rău, dar în acest caz acest lucru este neplauzibil Cel mai probabil este format din substantivul aur, precum și denumirile Zlatan, Zlatko, Zlata, Zlatka în antroponimia bulgară Judecând după răspândirea mitonimului Zlata Baba și a legendelor despre sanctuarele ei și statuile de aur din ele ale unei femei cu un copil în brațe, plăcintă - probabil printre slavi este o copie a unui mitonim lipsit de ambiguitate din mitologiile siberianului popoarele GBP Veda Slovenia, Vol , S , ; Glinka G , Religia slavă antică // Miturile slavilor antici, Saratov, : ; Zolotaya Baba: există un cult al "zeiței de aur" în slavi: ; Kaisarov A , Mitologia slavă și rusă// sb Mitul slavilor antici, Saratov, : , ; Enciclopedie mitologică Panteonul mongol: ; Rakowski G S , Pokazalets sau Ghid , Odesa, : ZLEN'E (Zlen'e Un personaj obscur în mitologia bulgară El a fost raportat de L Miletich pe baza datelor dintr-un manuscris anonim din jurul anului Potrivit acestuia, acesta este zeul Zlenie (Slegne; "Zlenie"), venerat de pavlicieni, căruia i-au sacrificat un câine În cinstea sa, în a treia zi după moartea unei persoane, la mormântul său a fost săvârșit un rit special În alt loc, L Miletich subliniază că pe vremea lui pavlicienii sudici cu numele Zlenje însemnau un "duh rău important" căruia i se făcea și un sacrificiu "Dacă într-o familie apărea o boală - raportează Miletich, - "furios" este motivul pentru aceasta La fel, în caz de nefericire, neliniște - au crezut întotdeauna că vine de la "rău" Chiar și atunci când animalele domestice se îmbolnăvesc, tot poate fi aceeași cauză " [cf răul] Acest zeu păgân antic este probabil identic cu Cernobogul, iar mai târziu funcțiile lor au fost preluate de diavol Potrivit lui L Miletich, "etimologia acestui nume rău provine de la cuvântul rău, care - după autor și bulgarii ortodocși, ca și maniheii, considerau începutul tuturor relelor din lume, opus unui început bun - sursa tuturor binelui" Evident, mitoyaim este asociat cu răul, dar acest lucru s-ar putea datora etimologiei populare sau datorită unei reinterpretări a zeului Ze-lyen ca zeu rău sau zeu al răului Variante Zelyen este asociat cu culoarea verde Interesant aici au fost faptul că un nume popular al spiritului creștin Sleti este Zelenilo Pe de altă parte, L Miletich presupune că Zelen este o variantă fonetică a numelui latin Slegne, apropiată ca sunet de grecescul Silenus (cea mai veche) al satirilor), care a fost educator, iar mai târziu un admirator și un susținător constant al lui Dionysos, legat direct de vegetație £ Miletich L , Naiiii Pavlikiani, : , , ZLINA (zlina /general/) și ZLOYTU (zldytu /Banat/) Nume generale pentru spiritele rele Probabil că inițial aceste nume exprimau personificarea răului Este posibil să fi fost subordonați zeului păgân Zlenye și poate că sunt analogi ai spiritelor rele rusești zlymi Ha- loshetu w Aceste nume sunt derivate din adjectivul rău și se referă la partea dreaptă a opoziției mitologice bine ~ rău FORȚE RĂU (Forțe malefice /kkijU) Toate ființele demonice reprezintă un pericol pentru oameni și animale ZMEY (zmey /general/, zmee, zmeh /YUZB/, zme /Chuprepe, BelogrV); ZMEY-NO (serpentine /adresa, folk /); DRAGON (balaur /adresă, folk /; DRAGON (balaur /calificat/); DRAGON (balaur /mărit/); DRAGON (balaur /gen /) și ZMEITSA (șarpe /comun/, șarpe /Yarbovtsi, Trn /); ȘARPE (dragon /Svil /); ZMEYNITSA (zmeynitsa /Kazanlak; Lazartsi, Elen ; N Pazar /); ZMEIKINYA {zleikynya /dial /) Creaturi mitice universale cu aspect, caracter, funcții și atitudine neuniforme față de oameni Potrivit etnologilor, șarpele-balaur se deosebea inițial ca aspect de șarpele obișnuit doar prin dimensiunile sale gigantice și, mai ales, prin lungime În general, ca imagine mitică, dragonii provin din cultul șarpelui în tradițiile păgâne, care se reflectă în numele conceptului de "șarpe", care în multe limbi sunt derivate din denumirile corespunzătoare pentru un șarpe sau soiurile sale (python, cobra, dragon, boa) Cel mai adesea, inițial, șarpele a fost descris și înfățișat cu aspectul unui șarpe, adică imaginea originală a dragonilor este un șarpe hiperbolizat Grecii antici au folosit cuvântul dragon (Draksoѵ) pentru a denumi atât șerpii uriași, cât și monștri asemănătoare șarpelor De fapt, Herodot, cel care a descris primul dragon, l-a prezentat ca pe un monstru scitic Acest lucru a complicat foarte mult diferențierea balaurului de șarpele mitic, mai ales în Africa și Australia, unde nu se găsește niciun tip de dragon eurasiatic Acolo, el a fost cel mai adesea identificat cu curcubeul ceresc - cea mai timpurie noțiune despre apariția Dragonului Cosmogonic Ceresc Asocieri similare se găsesc și în miturile popoarelor din Asia de Est și de Sud, printre indieni, slavi și în mitologia franceză În Orient, chiar și astăzi, norii sunt asemănați cu forma unui dragon, iar tătarii credeau că fulgerul este un dragon de foc care cade În același timp, după hiperbolizare, șarpele suferă diverse interpretări mitologice hipertrofiate, dezvăluind ideile fantastice ale omului Anatomia șarpelui mitologizat se complică treptat prin adăugarea unui alt cap la capătul cozii - o imagine cunoscută în literatură sub termenul de amphisbaena și familiară civilizațiilor antice de pe toate continentele, dar care a căpătat cea mai largă răspândire în Africa Mai târziu, șarpele a căpătat aripi asemănătoare liliecilor Apoi devine cu mai multe capete (cu trei, șapte, două sute, doisprezece și uneori cu o mie de capete), iar regele dragonilor de mare Sheiia sau Guga - un zeu dragon în hinduism, are un cap uman În unele cazuri, are unul sau două coarne, ca Abhaz Agul ii ap și niște dragoni din tradiția japoneză, africană, indiană, care au și ochi de foc Osegin Ruymon s-a născut orb, dar, conform legendei, când va crește, poate vedea și atunci va distruge toți oamenii Adesea, în reprezentările mitologice ale popoarelor, balaurul aruncă foc și, uneori, fumează împreună cu el (vechea greacă Ladom, turca azhdraha; abhazian Agul uzan; indian Kaliya, dragonul de foc al cerului Chuvash etc ), iar azhdraha tadjik împreună cu fumul picături de asemenea otravă În credințele grecești moderne, balaurul ia și forma unui șarpe hiperbolizat cu aripi, coarne, dinți și o coadă, iar focul izbucnește din gura lui Unii dragoni sunt fără picioare, iar alții au două, patru sau șase picioare, uneori seamănă cu păsările, iar alții au aspectul unor labe cu gheare mari Dragonul japonez Yamataorochi este descris ca având opt capete și opt cozi, iar corpul său, acoperit cu mușchi de copaci, se întindea peste opt munți și câmpii și Scrieri medievale persane tels povestesc legende despre dragonii cu tanin (sunt menționați și în Biblie) și despre Astin, un imens dragon care suflă foc, cu o culoare leopard Pene colorate împodobesc dragonul aztec Miiiico-atl de-a lungul coloanei vertebrale, a capului și a ghearelor Uneori, corpul dragonului semăna cu o șopârlă sau un crocodil uriaș cu aripi, cu multe organe și abilități suplimentare Dragonul indian de câmpie atinge un aspect extrem de complex - este descris cu un corp de șopârlă sau de crocodil, dar mult mai ușor și mai mobil, o creastă zimțată îi trece pe spate, cornul de pe cap crește odată cu corpul său, gâtul este alungit, are barbă și mustață argintie, dinți ascuțiți și puternici, iar persoana care se uită în ochi se transformă într-o piatră prețioasă arzând Uneori, elemente ale altor animale (leu, cal, panteră, câine etc ) au fost incluse în această imagine, care este în principal caracteristică dragonilor chinezi Avesta, împreună cu șarpele tipic cu trei capete Aji Dahaka, menționează șarpele Aiimog, care seamănă cu o cămilă zburătoare, cu gâtul și cocoașa lungă caracteristice Reliefurile din înmormântările galo-romane înfățișează un șarpe cu cap de oaie, iar greco- Basiliscul roman, după Pliniu cel Bătrân, avea cap de cocoș, trup de broască și coadă de șarpe, pe cap avea o creastă asemănătoare unei coroane, motiv pentru care era considerat regele dragonilor, Corpul balaurului este în general acoperit cu solzi și, conform indienilor din America și Mexic, la dragonul zburător Amphitesr solzii sunt combinați cu pene, ca în indianul Quetzalcoatl "Dragonul cu pene " Pe lângă faptul că sunt operabili și bărbos, vechiul Typhon are capul păros Se găsește și un dragon-pește - veiyap /Caucaz și Asia Centrală/, înfățișat ca un pește uriaș alb sau negru, uneori - cu multe capete (abhazia Agulshag și Adygean blyago, turcă) baluk "pește") În unele imagini, драконы seamănă cu dinozaurii Nu este neobișnuit să vezi jumătăți oameni pe jumătate dragoni ca Cecrops - fondatorul mitic al Atenei și primul rege al Atticii, de asemenea Erichteus, Ladon, Echidna; hidra greco-romană cu nouă capete frumoase de femeie și corp de șarpe; naga indieni, personaje și în mitologiile popoarelor din Asia de Sud-Est, sunt de obicei clasificați ca dragoni, dar sunt descriși ca ființe cu fețe umane și cozi lungi de serpentină; regele lor este dragonul Vasuki Asemănătoare lor sunt lamele antice grecești [vezi: lamia] În cele mai multe cazuri, sarkani maghiari (sardine) sunt uriași cu multe capete, puterea lor este ascunsă în konto Sporadic se găsesc dragoni mici - kazh-ul daghestanian, viermele negru teutonic, dragonii indieni de mlaștină Sinteza elementelor diferitelor păsări, animale și oameni corespunde caracteristicii complexe a dragonului, combinând reprezentanți ai forțelor opuse - păsări, animale terestre, acvatice și amfibiene Dragonii chinezi sunt mulți și variați Ele combină, de asemenea, elemente caracteristice diferitelor animale - coarne de căprioară, cap de cămilă, ochi de iepure, urechi de vacă, gât și coadă de șarpe, burtă de broaște, labe de tigru și caprifoi, acoperite cu solzi de crap sau netezi, unii au aripi, iar alții au și mustață și perciune Cele înaripate, cu coarne și cu picioare sunt rar întâlnite printre ele Așa este Shenul înaripat, caracterizat prin cele două cozi și șase labe Dragonii chinezi {lun) poartă adesea o perlă gâtul lui, unul dintre simbolurile soarelui, dar în imaginația populară, puterea balaurului este ascunsă acolo - dacă cineva îi ia această perlă, se crede că va deveni inofensiv Dragonii Banish sunt în mare parte galben-auriu la culoare, iar cei europeni sunt negri, dar strălucesc și Agamemnon, un erou din Iliada lui Homer, a avut pe scutul său pictat un dragon albastru Unii dragoni au și capacitatea de a deveni invizibili Practic, balaurul european este rău, foarte rău și perfid, provoacă elementele pământului și aerului Regii dragoni și șerpii erau considerați foarte înțelepți Sunt un simbol al minții și al cunoașterii În imaginația chinezilor, balaurul este înzestrat cu virtuți divine și îmbină calitățile unui înger și ale unui leu În același timp, este perceput ca unul dintre animalele magice (împreună cu broasca țestoasă, unicorn și pasărea Phoenix) Timp de secole a fost un simbol al împăratului S-a relatat despre moartea sa că "a zburat spre cer pe un dragon" Se spune că dragonul este o figură relativ târzie în mitologia mondială Dar cele mai vechi mitologii menționează deja dragoni mari, cu mai multe capete și/sau înaripați: marele mesopotamien Tiamat, dragonul înaripat sumerian Assag, sumero-akkadianul Mushhuii (Muiirush, Siruii) roșu de foc, dragonul ugaritic cu șapte capete Latan și fenicianul Lotan, și de asemenea evreiul Leviatan, hititul Illu yan-ka-, balaurul păzitor al Lânei de Aur din Odiseea, balaurul kârgâz descris în epicul Manasa cu șaizeci de capete, fiecare cu o gură uriașă din care foc scuipe; dragonul american, care și-a păstrat aspectul serpentin în ciuda fuziunii cu componenta aviară etc Gama iPirocian pe care o acoperă sugerează originea dragonului într-un stadiu considerabil mai devreme, cel puțin în Asia de Est Chinezii credeau că dragonul își are originea în vremuri străvechi, dar după adoptarea budismului, acesta a fost influențat de naga indieni La fel ca șarpele, dragonul combină masculinul și femininul în sine Prin urmare, femelele sunt relativ rare printre dragoni, adică șerpi (babilonianul Tiamat', grecul antic Delphina', finlandezul Ajattar), deși unii dintre ei sunt menționați ca având copii Dragonii se pot transforma în orice doresc și uneori iau forma unui om, iar unii - probabil șerpii - a unei tinere frumoase / azhdarha turcă/ Miturile despre originea dragonului diferă și ele În mitologiile antice, el este fiul unei zeități: progenitorul, șarpele cu multe capete Tiamat, conducătorul oceanului sărat al lumii, simbolizând haosul, a dat naștere la unsprezece monștri, printre konto și dragoni cu multe capete și înaripate, unsprezece demoni cu nimbus, i e primele zeități /Mesopotamia/; Ladon este fiul zeităților mării Forkisa și Keto, iar Python este urmașul zeiței Gaia, al cărei fiu este și Typhon (conform unei alte versiuni, el este singurul copil al Herei), iar hidra lerneană este fiica sa / Drevka Grecia/; dragonul de mare Jormungard (Ermungard) este copilul mijlociu al lui Loki și al giantesei Angrbod /Scandinavia/; părinții balaurului Tarask erau considerați Leviatanul biblic și șarpele uriaș Onachus /Franța/ Românii credeau că balaurul (balaurul) a apărut dintr-un șarpe, -"•г- care între șapte și doisprezece ani nu a văzut-o nimeni și nu a lins pe nimeni niciodată A existat o credință similară printre popoarele turcești, conform lui Konto, un șarpe de de ani se transformă într-un azhdarkha, care, la rândul său, după - de ani, se transformă într-o yuha (yuvha) - o rasă superioară de dragoni Conform mitologiei maghiare, balaurul de mlaștină Sarkaniok (sau Zmok printre slavi, precum și dragonii din alte mitologii, este și el un simbol solar, motiv pentru care lupul este uneori identificat cu acesta sau îl însoțește Lupul este perceput ca o ipostaza a balaurului, idee apropiata relatarii din epopeea germanica, unde lupul monstruos Fenrir este fratele dragonului lumii Jormun-gand Baltoslavii se referă la dragonii buni Dar imaginile lor au suferit schimbări semnificative În primul rând, ele apar sub formă de spirit Dragonul leton Puke (Pukis, g pukiene) este un spirit zburător cu multe capete care suflă foc, care locuiește în sau deasupra spațiilor de apă Similar este și dragonul de foc Ai-tearas din mitologia lituaniană, care este perceput pe scară largă ca spirit, apariție, dar în rolul unui incub Se crede că drakony locuiește în clădirile fermei proprietarului său, iar noaptea fură de la vecini bani și produse alimentare, mai ales miere și lapte, le pune în blana cozii și, transformându-se în foc, le poartă la ei proprietarii În această situație, dragonii lituanieni și letoni se corelează cu "dragonul" pion de foc și cu "balaurul de bani" Pjenjezny Zmij printre sârbii lusacieni, care aduceau bani, aur, cereale și alte bunuri celor dragi Conform credințelor cehilor, familiile bogate dintr-o dată au dragon de foc al Nilului care aduce lapte și carne în casă Potrivit unei legende dalmate, balaurul, ca toate celelalte spirite necurate și rele, a izvorât din sângele lui Cain În legendele balto-slave, se spune că balaurul iese din oul unui cocoș de șapte ani, care multă vreme este purtat sub braț, sau oricine îl poate cumpăra de la diavol, vânzându-i sufletul său sau sufletul unei persoane dragi Este greu de dislocat, iar uciderea lui provoacă un incendiu Adesea, zeul Perkunas l-a biruit într-o confruntare Tipologic, este apropiat de Dragonul de Foc rus și Pjenjezny Zmij "balaurul cu abur" printre sârbii Luzhipps, dar se corelează și cu demonul mamnik bulgar De asemenea, atrage atenția prin bogăția sa htonică și balaurul lituanian Vizunas, care trăiește în lumea cealaltă și sub forma unui spirit Totuși, el arată dreptate, deoarece de la cei care au fost oameni bogați și răi în timpul vieții lor, el ia bogăția, iar vântul le suflă sufletele direct în iad Potrivit altor relatări, el se hrănește cu cadavrele păcătoșilor, asemănător cu nordicul Nidhegg, care mănâncă păcătoșii căzuți în viața de apoi Dragonul Gorinich rus are trei capete sau șapte capete, cu aripi și multe cozi, corpul este acoperit cu solzi O altă înfățișare este basiliscul, care ucide doar cu o privire sau cu respirația sa Apare ca un spectru de înfățișare nedeterminată - are aspectul unui cocoș cu cioc de vultur, aripi de dragon, coadă de șopârlă și gheare de tigru, sau are cap de curcan, ochi de broască, coadă de dragon și aripi asemănătoare liliacului O altă varietate populară a dragonului în basmele rusești sunt cei trei frați miraculoși de judo - unul dintre konto are trei capete, celălalt are șase capete (sau nouă capete), iar al treilea are douăsprezece-șapte capete Se remarcă prin prezența unui deget de foc, cu care, în timpul luptei cu bogatyrii, ating locul capului tăiat și acesta se regenerează Acești dragoni sunt călăreți și sunt însoțiți de corbi Au mamă, surori și soții - toți șerpi, dar stăpânesc căile metamorfozei, motiv pentru care se transformă în animale și obiecte În Bosnia și Herțegovina, ei cred că balaurul are nouă picioare, iar conform sârbilor și muntenegrenilor, sunt douăzeci de perechi În tradiția sârbă, cel mai popular este Vuk Ognezmiy i Zmiulan, care, conform folclorului rus, este considerat regele dragonilor În mitologia slavă este cunoscut și dragonul amphisbena Unii credeau că sângele de dragon slav era negru, nemiscibil și neotrăvitor, spre deosebire de sângele de dragon din Europa de Vest, care era verde sau galben-portocaliu și extrem de otrăvitor Slavii estici credeau că sângele dragonului are capacitatea de a reînvia oamenii morți, ceea ce este aproape de credințele scandinave, potrivit lui Konto, care s-a scăldat în sângele dragonului a devenit invulnerabil și nemuritor Potrivit altor credințe, balaurul este identificat cu curcubeul ceresc, iar sub această formă își coboară înțepătura în corpul de apă, aspiră toată apa și apoi o întoarce sub formă de ploaie Potrivit unei credințe ucrainene, până în al șaptelea an balaurul mic este un vânt, în următorii șapte ani crește și devine un dragon mare, după alți șapte ani este deja un imens dragon-monstru Când este pe pământ, el își ia forma unui bărbat frumos Balaurul slav de Est se hrănește cu oameni răpiți, dar ca și balaurul lituanian și leton, uneori înghite și trupurile morților Răspândită în multe mitologii este credința că dragonul bea lapte, care este și caracteristic șarpelui Cehii credeau chiar că balaurul bea lapte din aceeași tigaie cu copiii Potrivit unei legende din nordul Rusiei, dragonii se nasc din cenușa unui dragon ars Pentru unii ruși, balaurul este o creație a diavolului, iar alții îl consideră unul dintre îngerii izgoniți de Dumnezeu, care au căzut pe pământ În folclorul polonez, zmeul zburător este o metamorfoză a unei broaște care nu a văzut soarele de șapte ani În basmele slovace, dragonii sunt fiii lui Ezhi-baba "Baba Yaga" Mama Emei este adesea identificată cu Baba Yaga în poveștile slavilor răsăriteni Printre slavii de est și de vest, balaurul nu are o locuință fixă Se menționează sporadic că populează trecători de munte, peșteri, goluri de copaci sau are un palat magnific /ucraineni/ Dragonul Tugarin din basmele rusești locuiește pe râul Oka, iar alți dragoni trăiesc în râul Dneigr Tradiția poloneză spune că regele dragon trăiește în mijlocul măruntaielor pământului Și printre slavi, balaurul este multifuncțional, polisemantic și ambivalent O legendă despre Kiev păstrează memoria Dragonului Lumii, care în acest caz a înconjurat orașul cu trupul său și, ca gardian, a înghițit pe oricine decidea să intre în el O parte din activitatea dragonului este legată de elementele cerești El provoacă grindină, vârtejuri și secetă și creează vânt când zboară Potrivit unei povești poloneze, eclipsele au fost cauzate de un dragon cu douăsprezece capete O legendă muntenegreană spune că au fost odată trei sori pe cer, dar "dragonul" balaur a înghițit doi dintre ei În Transcarpatia, se credea că soarele slăbește pentru că un "șarpe" îl mușca O legendă rusă povestește despre un dragon care fură luna și stelele, iar după ce bogatyrul îl ucide, se întorc la locurile lor Motivul absorbției Soarelui și Lunii este familiar în multe regiuni Una dintre funcțiile balaurului slav este de a păzi apele Potrivit ucrainenilor din Carpați, Zm'-y-Veremt cu șapte capete este gardianul apelor lor Balaurul slav a atacat și așezările din apropiere, a hărțuit oamenii și a primit de la ei o fată zilnic sau o dată pe an În Evul Mediu, Dragonul Wawel era cunoscut printre polonezi, care stăpâneau peste dealurile din jurul orașului Cracovia În folclorul slavului de est și mai ales în basmele rusești, este popular dragonul de foc Gorynich (Змей Горыныч), cu care eroii își măsoară puterea Unii oameni de știință acceptă chiar balaurul în mitologia slavă ca o ipostază a zeului Veles (Volos), care în această formă a luptat cu zeul Perun, adică aici i se dezvăluie esența sa htonică și motivul mitic al zeului luptător de dragoni Natura htonică a dragonului este, de asemenea, subliniată în credința că el conduce și lumea interlopă bogată în comori În unele superstiții rusești, se spune că iarna balaurul trăiește în peșteri pavate cu pietre prețioase În regiunea Uralului, exista credința că tot aurul era în posesia dragonului Veliki Poloz și l-a urmat peste tot În credințele populare ale slavilor occidentali și exilați, balaurul este o ipostază a unui diavol sau a unui vampir, care joacă rolul unui incub Zmei Tugarin este cunoscut ca un iubit în basmele rusești, din a cărui relație cu o tânără prințesă s-a născut eroul Volkh Vasilevich Se credea că noaptea apărea în aer dinspre oblade, scotând scântei și aterizează pe acoperișul casei văduvei alese, i-au căzut aripile și a intrat prin horn în casa ei, luând forma soțului ei El torturează femeile sugându-le lapte sau sânge din sâni Ulterior mor, dar uneori înainte de asta rămân însărcinate și nasc demoni sau ciudați care nu trăiesc mult În unele mituri slave de est, eroul nu ucide, ci îmblânzește balaurul, îl înhamă pe un plug și îl face să arat (mitul lui Nikita Kozhemiak sau al divinilor frați fierar (înlocuiți ulterior de sfinții Demyai și Cosmas), care cu ajutorul balaurului a împins albia râului Nipru O situație similară se găsește în mitologia sumeriană, iar legătura balaurului cu gemeni este exprimată clar în tradițiile africane: apelativul ngo în limba poporului Ngbandi /Africa Centrală / înseamnă atât "șarpe*, cât și "gemeni"; народы дан /Africa de Vest/ leagă dragonul negru de gemeni Dragonii ocupă un loc semnificativ în heraldică atât în Est, cât și în Vest Este înfățișat pe stemele multor țări și chiar mai multe orașe din întreaga lume Deja akkadienii (secolele - î Hr ) înfățișau un zeu (ver Nirach) pe sigiliile lor cilindrice, a căror parte inferioară a corpului este serpentină Dragonul este imaginea principală din stema orașului Kazan (Tatarstan - un teritoriu care a aparținut Volga Bulgaria), unde exprimă bunătate și putere Mai târziu a fost adoptat și în Rusia Dragonii sunt încă înfățișați pe steagul Uele și Birmania, pe steagul militar din Coreea etc Ideea balaurului din imaginea păgână bulgară a lumii aproape se suprapune cu cea a celorlalți slavi din sud și, în mare măsură, cu cea a popoarelor balcanice, unde balaurul ocupă un loc esențial în mitologie Imaginea sa distinctivă este, totuși, o contaminare în primul rând din trăsăturile universale ale șarpelui, caracteristice atât șerpilor traci, slavi și proto-bulgari Diverse imagini cu el pe vase și alte artefacte arheologice, precum și unele date din surse scrise și folclor, vorbesc pentru acest lucru Cu toate acestea, fiecare dintre aceste etnii a văzut și a cunoscut în mod clar dragonul într-o lumină diferită Acest lucru a dus probabil la apariția personajelor mitice asemănătoare dragonului în Balcani - hala și llama în mitologia bulgară și sârbă și zmeu, zburator și balaur în rândul românilor, care au adoptat unele dintre caracteristicile balaurului european clasic Prin urmare, imaginea, funcțiile și semantica sa mitologică în mitologia bulgară sunt puternic împletite nu numai cu șarpele, ci și cu personajele mitice asemănătoare pego-ului llama și hala sau cu miticul stopai Cel mai adesea la slavii sudici, respectiv la bulgari, balaurul are un corp de șerpuit solz, uneori încolăcit într-o minge, cu trei capete și cu picioare de pasăre, sau are un cap imens și un corp asemănător șopârlei, pe lungime dintre care deasupra este o creastă dințată, pe laturi două (uneori șase) aripi, două picioare din spate și o coadă încolăcită În materialele etnografice lingvistice bulgare, există descrieri ale unui dragon la fel de mare, acoperit cu solzi strălucitori, cu aripi asemănătoare liliecilor, cu pene sau de foc și două (mai rar patru) picioare Dragonul are un clopot pe coadă Alții îl descriu cu cap de vultur sau de găină, dar cu coada de șarpe sau de pește În imaginile renascentiste, dragonii cu două capete se găsesc la fiecare capăt al corpului, unul din față este serpentin, iar cel de la coadă este ca o pasăre Imaginea unui dragon cu cap de pasăre combinat cu corpul de șarpe era, de asemenea, caracteristică tracilor, și parțial și slavilor Potrivit sârbilor, chiar și anumite păsări pot fi dragoni, iar folclorul bulgar menționează un kush, un pui, care este fratele halatului Deși rar, el a apărut în imaginația bulgarilor ca o pasăre de foc sau pur și simplu strălucitoare Ideea unui dragon cu aspectul unui semi-om-jumătate-semi este răspândită pe scară largă - o creatură hibridă, care de la brâu în sus este un băiat-erou frumos cu ochii deschisi, dar sub corpul său este ca un mare șarpe colorat, acoperit cu solzi strălucitori Se credea că atunci când era pe pământ, el se transforma de obicei în imaginea unei persoane obișnuite Balaurul bulgar, ca și cel rus, stăpânește proprietățile metamorfozei, pe care le folosește pentru a se transforma în diverse obiecte - o brățară, o bijuterie de doamnă, o pană de păun și altele Dragonul sud-slav se referă la varietățile de dragoni atmosferici Zboară cu aripile sale mari de foc (uneori șase), motiv pentru care este definit ca înaripat și ia supranumele înaripat În unele cazuri este invizibil, iar în altele este asociat cu o cometă, un meteorit sau este asemănat cu o săgeată de foc, o cruce, o toiagă, iar când coboară pe pământ sau se află în locuința sa, are apariția unei mingi de foc care împrăștie lumina, dar uneori este sub formă de ceață În folclorul cântecului bulgar, acesta este adesea reprezentat ca un "șarpe cu trei capete" sau ca un balaur care aruncă foc din gură și zboară scântei din ochi Aceste date sugerează că balaurul a fost perceput ca întruchiparea elementului ceresc al focul sau identificat cu soarele Acest lucru a fost observat chiar de etnografii Renașterii, pe baza unor lucrări folclorice mai vechi, unde balaurul și soarele sunt schimbate "Bamei - spune P R Slaveikov - sunt reprezentați ca strălucitori și strălucitori, care este un simbol al soarele, dar și în proprietățile lor și în relațiile lor cu oamenii văd o oarecare asemănare cu cea a soarelui / Probabil de aceea bulgarii i-au numit Zmei Goryanin (= rus Zmei Gorynich) și Ogneinik ( Întâlnește și vino trei dragoni / Trei dragoni, trei gulere sau Snake-lyo, libe, snake-lyo! / Tu ești al meu puternică și aprinsă: ) Legătura cu Soarele este exprimată și într-un motiv din catapeteasma bisericii din satul Berievo, Sevlievsko, care înfățișează soarele cu o față antropomorfă înconjurată de un corp asemănător unui șarpe, cu două capete de pasăre și o coamă zimțată de-a lungul înapoi Unii dragoni aruncă foc din pasta lor, ceea ce ia dat porecla Ognyanjk (Dragonul de foc al sârbilor și Dragonul de foc al rușilor) Aceste fapte resping afirmația că Goryanin este asociat cu un "munte" forestier /sf bulgar și rus/ deoarece este un locuitor al pădurilor și peșterilor de munte înalt Mai degrabă, aceste definiții, devenite porecle, sunt folosite în folclor și ca dublete în virtutea unei figuri poetice, de exemplu: Lede, zmeyo, lele goryanine,! Highlander, dragon, fireman O astfel de duplicare semantică este un lucru comun în folclorul bulgar, nair : Oi mi nyat tebe, patniku / pat-niku, kaly drumniku Porecla Goryanin a fost mai târziu regândită după o pădure Bazilicul rusesc al șarpelui se spune că a fost ocupat de bizantini Era bine cunoscut și de bulgari Acest lucru este dovedit de lista de amfibieni într-o rugăciune apocrifă, unde este menționat și un nativ bazilisc Cu el sunt asociate o serie de toponime din țară: muntele Vasiliev (lângă orașul Troian), satele Gorna și Tsolna Vasilisa, Ikhtimansko (deși, după unii istorici, numele acestor sate sunt legate de Vasili bulgarul-) ucigaș /?/), Vasilchin Dol și Vasiliev Bair (lângă Panagyurishte), Lacurile Vasilash (în Pirin) etc Localizarea lor vorbește despre o credință larg răspândită în acest dragon Potrivit etnografilor Renașterii, există două tipuri de dragoni Evident, dogukul care a fost reprezentat - strălucitor, strălucitor ca aurul, care este uneori asociat cu soarele, curcubeul sau un nor alb - este prima specie Luciul său sugerează legătura sa cu soarele, adică este considerat un simbol solar, ceea ce dă motiv pentru identificarea sa cu zeul Bela În colindele de Crăciun din colecția "Veda Slovenna", este vorba de Dragonul Alb, care se identifică definitiv cu Zeul Alb (Bela Boga) și, respectiv, cu soarele (sau zeul soarelui) Totodată, în ciclul de melodii "Veda Slovenna" sunt prezente și personajele Black Dragon și Sura Lamitsa, care sunt identificate cu Black God (Tsarna Boga) În unele cazuri, dragonul a fost asociat cu fulgere și tunete sau cu un nor negru Zeul Negru era de asemenea considerat un tunetist, ceea ce explică identificarea lui cu Dragonul Negru Acest lucru ne aduce înapoi la dragonul tunetului, care în diferite mitologie antice gii este, de asemenea, un progenitor al trăsnetului În același timp, conform legendei, când balaurul vede un nor de grindină condus de o pasăre (de obicei un vultur) sau o lamă, se repezi spre el și îl aduce înapoi Aceste superstiții sugerează, de asemenea, că dragonul a fost perceput și ca un regulator al elementului de apă cerească, ceea ce îl leagă din nou de ideea de dragon-dragon-dragon primordial, înlocuit mai târziu de Zeul Negru și ulterior de Perun Numele Zmey Perun din regiunea Novgorod din Rusia, precum și bulgarul Zmey Periyan din sud-vestul Bulgariei, vorbesc despre această tranziție în rândul slavilor El, la rândul său, după adoptarea creștinismului, a fost înlocuit de profetul Ilie Această situație dezvăluie legătura dragonului cu elementul apă și funcția sa de a guverna fenomenele atmosferice, inclusiv apa cerească Această situație în mitologia slavă este prea complicată, având în vedere că balaurul este și o ipostază a zeului Veles, cu care a luptat Perun Aceasta se referă probabil la o epocă mai arhaică când ambele zeități aveau forma unui dragon În credințele populare ale bulgarilor, organizarea socială a dragonilor este ca cea a oamenilor - au un rege cu două capete și cu o coroană în care este încrustat un diamant mare Se credea că, dacă cineva l-ar ucide și i-ar lua coroana sau diamantul din ea, va fi nemuritor și va deveni conducătorul lumii Conform noțiunilor străvechi ale bulgarilor, balaurul trăiește în marile palate de aur din lumea interlopă, ceea ce îi subliniază natura htonică Toamna, toți dragonii se adună la el și el stabilește unde vor petrece iarna Unul dintre ei este un oficial dragon care se întinde la mijloc, iar ceilalți îl încălzesc Asemănarea dragonilor cu oamenii este exprimată și în celelalte semne ale lor - se nasc și mor, au frați, limita lor sunt surorile, simt un sentiment de recunoștință, se îndrăgostesc, se căsătoresc, au copii, muncesc, dorm, mănâncă, ei fură unul de altul și luptă unul cu celălalt - toate semnele esenței lor pământești, care îi apropie de oameni Se credea că Regele Dragon este extrem de bogat, dar înainte de a muri, el și-a îngropat comoara și a lăsat un spiriduș (sub forma unui dragon) să o păzească În ceea ce privește originea balaurului, cea mai răspândită credință a fost aceea că acesta a apărut din metamorfoza unui balaur de patruzeci de ani sau a unui balaur care nu a mai fost văzut de ochii omului de sau de ani (asemănător credinței românești, dar perioada de timp este mai scurtă - , sau de ani) Potrivit unei alte versiuni, șarpele este înlocuit cu un crap Ambele variante se găsesc sporadic și în rândul rușilor Se credea că prin magie o persoană se poate transforma într-un dragon, iar dragonul, stăpânind metodele de metamorfoză, se transformă într-un om Potrivit unui mit bulgar creștinat, reflectate în basmele "Petru viclean și dragonul" și "Camionul bunicul și ultimul dragon", dragonii nu pot înota și, prin urmare, s-au înecat în timpul potopului A rămas doar unul, care s-a ascuns în arca lui Noe, iar după ce apele s-au retras și pământul s-a uscat, și-a stabilit sălașul într-o peșteră Apoi a găsit o vrăjitoare care se plimba în jurul lui și a plecat în căutarea unor băieți gemeni Unele credințe despre originea balaurului sunt influențate de "Biblie" O legendă bulgară spune că toate creaturile ticăloase au apărut din trupul diavolului când a izbucnit din mirosul de tămâie În mod sporadic, există credința în evoluția dragon - când îmbătrânește, nu moare și se transformă într-o hala, ceea ce mi-a amintit de azhdarh turcesc, care după de ani a devenit yuha, și de balaurul maghiar Sarkaniok, care s-a transformat în uriașul Sar-kanikigio În basme, ele sunt prezentate ca creaturi puternice, dar foarte stupide și, prin urmare, omul câștigă întotdeauna cu trucuri În acest sens, dragonii sunt asemănați cu uriașii din basme De fapt, giganții greci s-au născut și ei din pământ și au natura a unui dragon Interpretând unele artefacte, tracologii permit o situaţie similară în mitologia tracică Potrivit colecției de cântece epice și ritualice "Veda slovena", surorile dragonilor sunt și evrei-samodivi Printre oameni exista credința că odată dragonii mergeau liber pe pământ, dar după apariția puștii s-au ascuns în peșteri În multe așezări din Bulgaria, există legende despre peșteri și găuri în stânci care au fost locuite de dragoni Sunt sus în munți și adânc în subteran Legendele spun că în ele balaurul păzește vânturile și ploile, dar îl eliberează atunci când decide că este necesar Astfel a reglat fenomenele atmosferice și echilibrul hidric al pământului Primăvara coboară în văi, iar după scăldat într-un râu sau fântână își schimbă solzii, care erau considerați foarte curativi, mai ales pentru epileptici Sporadic, există și credințe că trăiește într-un lac / printre bulgari și sârbi / sau în provincii Exista o credință puternică că dragonii aveau propriii lor copaci pe pământ, de obicei stejari bătrâni Aterizează pe ei pentru a se odihni Potrivit altora, dragonii înaripați ies din granițe și la acești copaci se luptă cu halele, îi înving și îi alungă din sat cu ajutorul mirului În aceste momente, totul în jur se aprinde ca de foc și bate vântul Pe vremuri, acești copaci, numiți arbori de dragon, erau considerați sacri și era interzisă tăierea lor Se credea că protejează satul de "grindină și furtunile cu grindină" Se povestesc cazuri de bărbați care au murit la scurt timp după ce au tăiat un astfel de copac Sferele de activitate și sălașul balaurului - pe cer, sub pământ și pe pământ, definesc la fel de mediator cosmic Spre deosebire de balaurul european, în special de slavul occidental și de est, precum și de trac, care are o atitudine negativă față de oameni și este însetat de sânge, balaurul bulgar era considerat binevoitor față de oameni și animale Caracteristic pentru slava de nord, și probabil și pentru mitologia tracă, lupta cu zmee a zeităților pare să fi fost slab reprezentată în tradiția populară bulgară În unele colinde, luptătorul cu dragoni este profetul Ilie, succesorul creștin al zeului păgân Perun printre slavi Eroul, eroul de luptă cu zmeu, este cunoscut bulgarilor din mitologia creștină, unde acest rol este încredințat Sfântului Gheorghe și Arh Michael, care, însă, luptă și învinge lama, nu dragonul Aici dragonul însuși și-a asumat rolul unui erou (erou, cavaler) care se angajează într-o luptă unică cu lama atunci când fură grânele sau conduce norii de grindină și o face să-i deturneze spre munți pentru a-i proteja pe oameni, proprietățile și recoltele lor de la grindină În același timp, balaurul a protejat culturile de secetă și oamenii de boli Funcția balaurului ca patron este cea mai importantă din mitologia bulgară Se credea că fiecare sat avea un apărător de dragon, numit proprietar, care își păzea pământul nu numai de lamă și haină, ci și de dragonii străini și de spiritele cauzatoare de boli Când unul dintre dragonii satelor învecinate încerca să fure recoltele sau să distrugă recoltele unui alt sat, stăpânul dragon local se lupta cu el Se spune că atunci când săbiile lor se ciocnesc, fulgerele fulgeră pe cer și zboară săgeți de foc Potrivit altora, armele dragonului sunt săgeți și pietre de foc, dar produc trăsnet și fulgere Există o luptă între dragoni când fiul unui dragon ucis în bătăliile anterioare fură pentru tatăl său Se credea că atunci când un dragon se stabilește într-o țară străină, va fi o mare secetă, care era și un motiv pentru o luptă între propriul său și dragonul străin Dragonul învins cade la pământ sub forma unui om sau a unui mare șarpe Locul în care a căzut era considerat foarte fertil și, potrivit altora, acolo au început să cadă ploi (Există o imagine asemănătoare în mitologia turcă, unde un gardian al câmpurilor sub formă de dragon este tarla bekțesi /tarla bekțesi "păzitorul câmpurilor"/) Se credea că, dacă balaurul rănit era hrănit cu lapte timp de trei săptămâni sau patruzeci de zile, acesta își va reveni rapid, după care va zbura din nou în rai Se spune în istorie că a devenit geamănul salvatorului său, ale cărui hambare din acel moment au fost mereu pline În această situație, balaurul bulgar se corelează cu balaurii balto-slavi și cu unii dragoni slavi de vest, care au fost deja menționate mai sus Aceste date sugerează că funcția protectoare a dragonului este asociată cu rolul său arhaic de totem Până astăzi, balaurul își strălucește activitatea de protector prin imaginile pe ușile, ferestrele, cornișele unui număr de biserici din Bulgaria, unde continuă ca un stâlp credincios pentru a le proteja de forțele necurate Există legende că unele izvoare sunt păzite de un dragon În legendele bulgarilor, deși sporadic, se menționează un râu care curge în două canale, tras de un balaur, motiv mai cunoscut în tradiția est-slavă Prin atitudinea sa binevoitoare fata de om, i e ca ajutor și protector al oamenilor, balaurul sud-slav se apropie de echivalentul său din mitologiile din Orientul Îndepărtat, ceea ce se datorează ideilor protobulgarilor despre balaur, care poate fi judecat doar de Danemarca indirectă În folclorul cântecului slavilor din sud, există o poveste despre un dragon care are o slăbiciune pentru fecioare și femei frumoase El îi vizitează noaptea în casele lor și intră în relații matrimoniale cu ei În aceste momente, dragonul este invizibil pentru toată lumea, cu excepția amanei lui, dar când este cu ea, fereastra camerei ei strălucește Dimineața, femeia este acoperită de vânătăi și oamenii spun că un nor a călcat pe ea După un timp, această femeie începe să naparească și moare în scurt timp Motivul unui dragon îndrăgostit de o fată ocupă un loc semnificativ și în folclorul bulgar Când îi apare fecioarei, el își asumă înfățișarea unui erou, dar când o răpește, este sub forma unui vârtej sau a unui cal călare, însoțit de o mulțime de pretendenți, care rămân invizibili Prin urmare, unii au crezut că vârtejul este o nuntă sălbatică sau dragon Acest lucru se întâmplă de obicei după prânz într-o vacanță mare, când oamenii ies în megdană, unde tinerii se joacă cu oamenii Șarpele o duce pe fecioara răpită în peștera sau palatul său În alte cântece, el devine o încheietură care cade în fusta iubitului său Alteori, metamorfoza este într-un colier sau un colier de argint, pe care fata îl găsește pe stradă și de îndată ce îl poartă, se transformă într-un dragon, care o apucă cu un tunet și o zguduială și imediat o adăpostește cu el Răpirea sau moartea fetei este, de asemenea, luată ca o nuntă de șarpe Potrivit unui basm ("Torn Shoes"), un anume dragon mergea la o prințesă în fiecare seară, o ducea la palatul lui, unde au dansat toată noaptea și o aduceau înapoi în zori Cu iubitul său, dragonul comunica mult de cunoștințe din medicina populară și despre magnat, ceea ce a folosit ulterior împotriva lui, adică le-a aplicat pentru a se elibera de el și a se întoarce la părinții ei este îndrăgostit de un dragon care o iubește și pe ea Se credea că balaurul nu poate o altă fată iubitoare care a participat la riturile de inițiere de primăvară ale lazarii, kumichene, Mara și Liianka De asemenea, nu se îndrăgostește de o fată logodită, dar dacă iubita lui se logodește și se căsătorește cu un tânăr normal, o răpește sau o ucide, ceea ce se întâmplă de obicei în ziua nunții ei O legendă spune că din căsătoria unei femei cu un dragon se naște un copil dragon, care crește pentru a deveni un băiat puternic și înzestrat Eroii sunt de obicei considerați astfel Unii eroi epici, iar printre sârbi, multe figuri istorice, erau considerați fii ai dragonilor Prin urmare, în unele dialecte, balaurul este numit și erou Copiii dragon se nasc numai noaptea și se deosebesc de ceilalți oameni prin creșterile de sub brațe care arată ca aripi aurii și prin capetele lor uriașe (shi-nik) cu ochi mari, iar unii au și opapgchitsa Se credea că dragonii, adică eroii dau naștere și femeilor prinse într-un vârtej, care este asociat cu credința că ea este o ipostază a dragonului Un astfel de copil este purtat mai mult timp - - luni Se spunea că după naștere crește foarte repede - după luni îi cresc aripi și zboară spre cer, de unde împușcă vrăjitoarea cu un fulger Anumite practici rituale sunt asociate cu nașterea unui copil dragon - undeva pentru o noapte în liniște deplină mai multe femei, neavând relații sexuale, au fost nevoite să-i pregătească haine, în altă parte nouă bunici sau douăsprezece fecioare i-au făcut și el o cămașă într-una noaptea, ca în noaptea aceea au pregătit bumbacul, l-au tors și țesut pânza, iar dimineața au îmbrăcat copilul în ea Scopul acestor rituri era acela de a-i păstra viața și puterea, astfel încât satul să nu rămână fără un dragon păzitor Analog este fiul sârb al dragonului de foc Zm ey Fire Wolf, care are aspect uman, dar se poate transforma într-un vârcolac Conform unei alte credințe, Dumnezeu trimite îngeri să ia copilul sub cer Cu toate acestea, dragostea unui dragon cu o fată sau o tânără a fost nedorită pentru oameni Au fost folosite diverse vrăji pentru a o elibera de ea Cel mai adesea, când credeau că o fată este deja îndrăgostită de un dragon, au început să o stropească cu decocturi de ierburi de separare sau cu lapte Șarpele a fost alungat și dând foc la o grămadă de fân, întrucât în ea sunt diverse ierburi, de al căror miros fuge Fata răpită a folosit și trucuri Când era invitată la nunta oricăruia dintre frații ei, balaurul îi dădea voie să meargă, dar la final s-a transformat într-o curea, o diademă sau o floare, pe care o punea, dar uneori la un moment dat o lua oprit și aruncat-o în foc În cântecele populare, se repetă adesea motivul mamei fetei care o imploră să învețe de la dragon cum să-și vindece vaca sau să o facă să accepte taurul Apoi învață și acțiunea inversă ierburi și le-a aplicat dragonului Acest motiv este înregistrat și în credințele unor regiuni ale Rusiei De asemenea, șarpele poate fi ucis prin stropirea cu apă sărată La fel ca șarpele, acesta este alungat cu un băț sau alt obiect alun Împotriva iubirii de dragon, oamenii au creat diverse practici apotropaice Cel mai adesea, fecioarele își coase în haine ierburi despicate sau solzi de dragon Ei poartă, de asemenea, un ochi de șarpe, un tip de piatră de dimensiunea unei nuci despre care se credea că este ochiul unui șarpe De asemenea, șerpii se pot îndrăgosti de un tip Într-un cântec se povestește despre șarpele Ginka care s-a îndrăgostit de ciobanul Stoyan Șarpele nu răpește băiatul care îi plăcea, ci îl vizitează noaptea în pat S-ar putea să fie căsătorită și astfel să-l înșele pe dragon Prin urmare, atunci când un copil se naște din aceste relații sexuale - un om-vec-șarpe sau un șarpe, ea îl crește ascuns de soțul ei într-o peșteră nelocuită Indiferent de bunăvoința balaurului față de oameni, bulgarii se temeau de el Unii credeau că există și un dragon rău Se pare că era dragonul negru Furtunile, vârtejele, ploile torenţiale sunt opera lui Arăta ca un nor negru, spre deosebire de cel bun, care era ca un nor alb Se credea că atunci când umiditatea cerului și a pământului s-a închis, a avut loc o secetă prelungită Aceste trăsături sunt și caracteristice lamei, de la care probabil au fost transferate dragonului Se credea că o secetă are loc și atunci când un dragon străin se stabilește pe un ținut dat, ceea ce provoacă și diverse pagube populației locale Acest lucru a făcut necesar să se efectueze o ucidere rituală specială a unui dragon, caracteristică în special pentru nord-vestul Bulgariei Alături de el, un grup de bărbați dezbrăcați la miezul nopții într-un cimitir, unde unul a rămas să-și păzească hainele Ceilalți au traversat satul cu bastoane și nuiele și, în tăcere deplină, le-au aruncat și împuns din toate părțile pentru a-l răni pe dragonul invizibil Era mai ușor când printre urmăritori era un păzitor al Sabatului "născut în Sabat" care îl putea vedea Se spune că, după ce l-au "prins", l-au legat cu o frânghie din blană de cal sau capră (o componentă intriga a legendei Sfântului Gheorghe și a lamei) Printre bulgari exista si un rit de potoli pe răpitorul balaurului și pe distrugător Într-o noapte, trei văduve goale în tăcere deplină au frământat și au prăjit trei vaci și le-au uns cu miere Dimineața i-au lăsat în scobitura unui copac, despre care se credea că este sălașul unui dragon, și au făcut un sacrificiu cu o găină neagră De asemenea, era o practică magică la sărbătorile majore de a lăsa cadouri (de obicei pâine și pui) balaurului în fața peșterii sale sau la canarii șarpelui, unde ardeau și ardeau În termeni generali, balaurul în mitologia bulgară este prezentat simultan ca o ființă pământească și atmosferică, combinând elementele de apă și foc, motiv pentru care apare ca prima imagine a trăsnetului Cântecele populare mitice menționează și un șarpe- dragoni - șerpi hrăniți cu cai - în sulițe de aur dragoni - într-o mașină scrisă Unii cercetători cred că șarpele "nu este o corelată feminină a șarpelui", deși uneori este descris ca soția lui Iehova În folclor, șarpele în aceste cazuri este de obicei considerat a fi prima fată născută a șarpelui care i-a devenit soție Uneori, acolo, în stea Dennitsa apare și sub forma unui șarpe Corelativul feminin al șarpelui este lama, care este antagonistul său și/sau sora lui Se crede că își asumă forma unei ursulețe sau a unei dive și, ca și ea, se îndrăgostește de un burlac, de obicei un cioban Pe lângă folclor, imaginea dragonului mitic este folosită și ca personaj în literatura bulgară - poeziile "Dragoste de șarpe" de P Slaveikov și "Zmey" de G Milev, povestea "Zmey" de A Strashimirov, drama "Nunta șarpelui" de P Yu Todorov Deși este un personaj din religia păgână, balaurul este adesea prezent și în pictura bisericească, sculptură etc ajder, cu două flăcări, balaur, chemish, gândac, erou |cf lam ya, hala, șarpe, smochină] Термины змей ( ; Mitologia bulgară Riverman en-ciclopedic (art A Stoynev), S , : - ; Vakarelski Hr , Etnografia în Bulgaria, S , : ; Venedikov I , stagiar Zlatniyat, St Zatora, : - și Copper Barn, St Constipaţie, : - , -; Vlahova M , Superstițiile rusești, Sankt Petersburg, : - ; Georgieva I , Mitologia naţională bulgară, S , : - ; Gura A , Simbolismul animalelor în tradiția populară slavă, M , ; Dragon's Ncst: Babylonian Dragons ; Enciclopedia Dragonului: - Enciclopedia Creaturilor Fictive: ; Enciclopedie de simboluri și heraldică: Șarpe, șarpe ; Izvori pentru bulgari etnografia skata Din bulgară Vozrozhdensky Print, S , : - - ; Kaloyanov A , Limba bulgară veche, V Iarnovo, , -Kuntsler M , Mitology on China, S " ; Ladygin M B , Ladygina O M Dicționar mitologic scurt, M , ; Loginov Sv , Despre clasificarea dragonilor europeni: ; Marazov I , Mitologie pe un tractor, S , : - ; Markov V , Simboluri mito-logice din Arta Renașterii bulgare, S , : - ; Markov V , Moștenirea cultural-istoric din cultul sacralizării șarpelui-șarpe în pământ pe ștergerea tracilor, Blagoevgrad, ; Enciclopedia mitologică: Alan-Melekey ; Marinov D , Vyara și obiceiurile religioase ale poporului bulgar, S , - ; Bestiar mitologic de la Alkonost la Yagilo, Kaliningrad, ; Dicționar mitologic (editor șef E M Meletinsky), ; Miturile popoarelor lumii, vol , M , : ; - ; Napart J , Mitologie indiană, S , ; Petrukhin V , Miturile scandinaviei antice, M , : ; Popko M , Mitology on the Khetsk Anatoly, S , : - ; Legende despre dragoni din diferite țări: ; Rybakov B A , Păgânismul slavilor antici, M , : - ; - ; Simeonova G , De la mitologie la istorie: transformarea într-o imagine (un șarpe, un uriaș, un om puternic) sau o schimbare într-o formă predominant antropomorfă este naturală // Venets: Thc Bcio-gradchik Joumal for Local History, Cultural Hcritage and Studii Populare Volumul , Numărul I , ; Mitologia slavă (Dicționar enciclopedic), M , : - ; Antichități slave (Dicționar etnolingvistic), vol , M , : - ; Tubelevich J , Mitology on Japan, S , : - ; Walthers, D , Chinese Mithology (Encyclopedia), S , : - ; Tsirkin Yu , Myths of Phoenicia and Ugarit, M, : ; ; - ; ; ; ; Chevalier J , Geerbrang A, Rechnik on symbolism, vol , S , : - ; Eliade M , Istoria credințelor și ideilor religioase, v , Bucuresti : - , ; Creaturi legendare romanesti Din Wikipedia, enciclopedia liberă: http://cn wikipedia org/wiki/Categoria: Română legendarycre-atures ȘARPE (șarpe /general/; pământ /cadran /) O imagine universală mitologizată a șarpelui, care chiar și în antichitate era încărcată cu semnificații simbolice polare, care se exclud reciproc, combinând simultan opoziții mitologice precum bine ~ rău, lumină ~ întuneric, viață ~ moarte, creație - distrugere Cultul șarpelui datează din cea mai profundă antichitate Mișcarea ei rapidă, fără picioare sau aripi, cu un corp asemănător cu toiagul, dar strălucitor, cu privirea ei fascinantă, pielea ei schimbătoare și veninul ei mortal, l-au impresionat pe om în stadiul incipient al dezvoltării sale, deoarece în același timp l-a provocat uimire și frică Aparent, datorită calităților sale inexplicabile pentru oamenii primitivi, ei au perceput acest reprezentant al lumii animale ca pe ceva excepțional, l-au mitologizat, au divinizat șarpele și chiar l-au ridicat la cult, iar hiperbolizarea lui a dat naștere ulterior tabloului de dragonul universal sacru, căruia i-au fost transferate unele dintre funcțiile sale De aceea, aceste două personaje mitice au multe trăsături comune și simbolism În mitologiile din Orientul Îndepărtat, acestea sunt aproape complet acoperite La fel ca și șarpele, șarpele este încărcat cu multe calități și funcții, care dau naștere atât atitudinilor negative, cât și pozitive față de el Deja în unele dintre culturile antice din Asia Mică, șarpele era perceput ca cea mai puternică forță din lume, combinând binele cu păcatul - o credință care există și astăzi în Irakul de astăzi Potrivit ^Mahabharata', indienii credeau că 'descendenţii şerpilor sunt adesea celebraţi pentru trădarea lor' Chinezii i-au atribuit chiar calități umane negative - vicleană, răutăcioasă și perfidă Potrivit credinței populare, aceste calități se manifestă la oameni atunci când sunt în război cu vulturul, iar în mitologia indiană este în dușmănie cu pasărea solară cu pene de aur Garuda Pentru azteci, șarpele-nori alb Mi-iiicoatl era o zeitate mândră, împodobită pe lungimea spatelui, precum și pe cap și crupă cu pene luxuriante Într-o lumină negativă, șarpele este prezentat în Biblie, unde apare ca un ispititor, personificarea păcatului și cealaltă parte a lui Satana Această natură duală a șarpelui este explicată simbolic de cei doi șerpi încolăciți în jurul caduceului sau în mâinile unor zeități În culturile orientale, șarpele este un simbol al frumuseții feminine Una dintre trăsăturile universale arhaice în caracterizarea mitologică a șarpelui este înțelepciunea acestuia, adică era considerată cel mai deștept animal Se credea că poseda o mulțime de cunoștințe necunoscute omului, din cauza cărora oamenii o îndumnezeiau Mayașii credeau că Kukulkan, zeul șarpe cu pene, a dat omului cunoștințe Ca ființă înțeleaptă, șarpele a devenit un atribut al zeiței grecești Atena (Minerva romană) și al zeului Hermes, precum și al preoteselor din temple, care proorocea împreună cu ea pentru ajutor Pe baza acestui fapt, în mitologia greacă este perceput și ca cel mai spiritual animal, iar din cauza acestor calități, cobra în hinduism simbolizează muntele Vishnu În ceea ce privește organizarea lor socială, șerpii au o regină, care se remarcă prin coroana ei, în care este încrustată o frumoasă bijuterie magică /Europa/ În unele tradiții din Orientul Îndepărtat, șerpii se supun unui rege - în hinduism, "stăpânul șerpilor este Tak-shaka" sau Vasuki, în mitologia mongolă este Inamicul Mogoi etc Unii credeau că ținea sub limbă o perlă sau o piatră prețioasă În unele cazuri, regele șarpe este un dragon Conform unui text egiptean antic, șarpele spune: "Eu sunt șarpele Sata, mor și mă nasc din nou", adică se auto-creează Potrivit haitianilor, șerpii au fost printre primele creaturi create la Creație și este posibil să fi crezut că primii locuitori din Yucatan au fost șerpi ho-ra, care au venit cu bărci dinspre est, văzuți de șeful lor Itzaman În ceea ce privește originea șarpelui în Cengralpa Europa, există credința că luna transformă firele de păr care cad din capul unei femei în șerpi, ceea ce este legat de miturile despre Medusa și eriniele al căror păr sunt șerpi Mitologia greacă mai spune că șerpii au apărut din picăturile de sânge din capul tăiat al Medusei (Gorgona) îmbibat in libiu- nisip de schi Mahabharata începe cu legenda femeii Kadru care a dorit să nască și a născut o mie de vipere Șarpele locuiește atât în spații sălbatice neexploatate precum pădurile, deșerturile, lumea interlopă etc , cât și în locuri culturale, în konto trăiește împreună cu oamenii Se ascunde în gropi din pământ, trăiește în peșteri și fântâni uscate, precum și în râuri Potrivit unei cronici medievale Kaipmir, șerpii sacri trăiesc în râuri și își reglează nivelul Din cauza reședinței îndelungate pe pământ, ei erau adesea considerați orbi Potrivit unora, bârlogul lor se afla în rădăcinile arborelui vieții sau al arborelui lumii, motiv pentru care era adesea înfățișat cu un șarpe încolăcit în jurul său Și în Vedele indiene, se vorbește despre o stare de șarpe Din cauza mișcării șerpuitoare a șarpelui, acesta a devenit asociat cu fulgerele și râurile șerpuitoare, iar curcubeul a fost identificat cu acesta, ceea ce probabil este legat și de varietatea sa de culori Aceste comparații metaforice explică credința că combină două dintre elemente - apa și focul Miturile din diferite părți ale lumii dezvăluie credințe despre funcțiile cosmogonice semnificative ale șarpelui Potrivit unui moment din Asia Mică, când pământul și cerul s-au contopit, ea s-a strecurat între ele și, despărțindu-le, a inițiat distrugerea haosului și transformarea lui într-un cosmos ordonat După ce și-a încheiat principalele lucrări umane, ea a participat și la crearea oamenilor, precum și la lupta dintre forțele luminii și întunericului De aceea leneveste acum, întinzându-se undeva printre stele Mama Diavolilor credeau că omenirea a apărut din sângele care curgea din despărțirea zeului șarpe Potrivit haitianilor, Marele Șarpe, adică zeul șarpe Dambala Uedo, este creatorul universului, al Cerului și al Pământului În rolul ei de demiurg, ea apare și în miturile Oceaniei, unde șarpele este considerat creatorul lumii și, în același timp, există credința că ea este cea care o va distruge, iar aborigenii australieni păstrează mitologia legende despre șarpele curcubeu, care a creat râurile, munții și oamenii Potrivit bolivienilor, curcubeul ceresc este legătura dintre zei și a zeilor cu oamenii, precum și a pământului cu cerul; ea cu metamorfoza unui șarpe abandonat de mama sa, care s-a înălțat la cer Șarpele apare și în miturile creației multor popoare africane Cei trei șerpi înfățișați pe pieptarul lui Agamemnon (în Iliada) au fost identificați cu curcubeul-șarpele ceresc Aceste fapte dezvăluie șarpele ca o ființă cosmică și cosmică În același timp, conform mitologiei nordice, potopul mondial va începe când șerpii se vor trezi și vor distruge Pământul Deși împărtășește cele mai multe dintre funcțiile și simbolismul său cu șarpele, șarpele și-a pătruns identitatea în mitologie Numeroasele imagini de pe vase de cult din Asia Mică din mileniul V - VI î Hr și sutele de necropole din Bahrain, în care s-au găsit rămășițe de șerpi îmbălsămați, vorbesc despre îndumnezeirea acesteia chiar și în cea mai profundă antichitate Există o părere printre luminați că, de fapt, șarpele este un prototip al multor zeități, apărând ca ipostaze sau simboluri ale acestora În tradițiile africane, ea era în general adorată ca o zeitate Accts- Zmeii credeau că personajul celest principal era șarpele-nori alb Mish-kicoatl, care trăia printre stele La indienii tolteci, imaginea unui șarpe cu zeul soarelui ieșind din gură simbolizează raiul Sacralizarea șarpelui este reflectată în mod viu în mitologia egipteană, care plină de șerpi chiar și în primele etape ale sale - zeitatea egipteană Amon era în imaginea șarpelui Kematef\ zeița recoltei era înfățișată ca o femeie cu cap de șarpe; uneori zeul pământului Geb este reprezentat în acest fel; șarpele sacru era un simbol al zeiței Hathor, al cărei atribut principal erau două coarne și un disc solar între ele, iar zeița regatului preistoric Wadjet avea forma unui șarpe care suflă foc, care a fost identificat cu ureea cobra în diadema sau coroana faraonului' Sub forma unei cobre este Indian Manasa - zeița-mamă, care, conform hinduismului, a domnit pe pământ în perioada Vishnu adormit și a fost considerată sacru Zeița șarpe din tradiția indiană este, de asemenea, un șarpe, pe care mulți îi plăcea să-l onoreze venerându-i O zeitate japoneză a apărut sub forma unui mic șarpe de aur și a ajutat călătorii, iar altarul său se afla în fața unei peșteri Deși șarpele nu este la fel de venerat ca dragonul, în vremuri mai îndepărtate au existat temple pentru șerpi în China Un magnific templu taoist a fost păstrat în Malaezia, ceea ce arată clar că a fost crescută într-un cult și acolo În legende există informații despre oferirea de broaște ca sacrificiu regelui șerpilor Haitienii care aparțin tradiției voodoo cred și astăzi în zeul Dambala Uedo, care în imaginația lor are aspectul unui șarpe Legendele spun că zeul trac Zagreus s-a născut după imaginea unui șarpe cu coarne și cu creasta unui cocoș, simbol al soarelui Șarpele a fost înfățișat și pe brațele lui Sabazius, tracul Dionysos, iar în alte imagini era înconjurat de șapte șerpi De fapt, este un element esențial în iconografia tracică Reprezentarea frecventă a șarpelui pe plăci cu călărețul trac indică faptul că era foarte venerat și de traci Închinarea preistorică a șarpilor în multe culturi a fost asociată cu zeitățile fertilității htonice Multe triburi africane au adoptat șarpele ca simbol al eternității, fertilității și fecundității Există o opinie printre savanți că șarpele este un prototip al zeităților fertilității Din această cauză, au adesea aspectul unui șarpe sau este atributul lor Asemănător șarpelui este zeița egipteană a fertilității Renenutet, iar un șarpe cu coarne (sau șarpe cu cap de berbec) printre celți îl reprezintă pe zeul fertilității Cerun Este, de asemenea, un atribut al zeiței grecești a fertilităţii Persefone etc În imaginea mitologică timpurie a lumii, șarpele se referea și la forțele pământești dătătoare de viață În templul lui Enki, unul dintre cei patru zei creatori din mitologia sumeriană, a fost înfățișată emblema lui, care reprezenta doi șerpi împletite (o figură care seamănă astăzi cu ADN-ul) Șarpele era un atribut al protectorului vetrei de acasă, al Marii Zeițe Mamă, sau al ipostasului ei În acest sens, Zeița Mamă era adesea înfățișată cu șerpi în mâini sau înfășurate în jurul unui șarpe, iar pe monedele minoice antice este reprezentată așezată pe tronul ei sub vreun copac și mângâind capul unui șarpe In medie- Mama Pământ americană era înfățișată cu o fustă de șerpi împletite În mitologia Asiei Mici, era un atribut principal al zeiței-mamă Ishtar, iar o tijă cu un șarpe înfășurat în jurul ei simboliza zeița pământului În mitologia nordică, șarpele apare ca o emblemă a Marii Zeițe Mamă Brigshpa Cu ea a fost asociat și grecul Demeter (Roman Ceres), al cărui nume înseamnă "mamă pământ" Șarpele a avut o legătură directă cu concepția și nașterea Prin urmare, este și atributul principal al zeiței grecești a nașterii și a nașterii mama Ilithyia (romană Lutsica), precum și a lui Artemis - ocrotitoare a femeilor în timpul nașterii Se pare că la ei se referă și zeița (sau preoteasa) creto-micenică cu șerpi Ea a fost și un element semnificativ în cultul zeiței minoice a nașterea Eilithia În Australia și Oceania șarpele a fost asociat și cu mama pământului, dar și cu ploaia și fertilitatea, iar aspectul șarpelui a fost luat ca prevestitor al sarcinii Asociat cu concepția copiilor este șarpele verde Wadget În mitologia egipteană, ea trebuia să fie dădacă, ceea ce asigura bunăstarea și protecția copilului lui Horus În reprezentările mitologice, șarpele combină de obicei femininul și masculinul Prin urmare, este adesea luat ca un androgin Diferite legende din multe părți ale lumii spun despre transformarea unui șarpe într-o fată Grecii antici o asociau cu zeitățile falice, deoarece acestea posedă unele dintre trăsăturile ei (Zeus, Erichthonius) Uneori a fost asociat cu falusul, iar potrivit chinezilor, visele cu un șarpe au un aspect sexual Aproape toate popoarele orientale credeau că fetele, când au ajuns la pubertate sau în timpul menstruației, au avut primul lor act sexual cu un șarpe Multe triburi credeau că șarpele este cauza apariției ciclului lunar la fete Perșii credeau că a început cu prima femeie după ce a fost sedusă de un șarpe O credință similară a existat și în rândul evreilor din vechime, conform lui Konto, menstruația Evei a apărut după ce a fost sedusă de șarpe în Grădina Edenului O tradiție evreiască arhaică spune că șerpii se împerechează doar cu femei necăsătorite, o credință întâlnită și în rândul japonezilor Și etiopienii credeau că fetele pot fi violate de un șarpe până se căsătoresc, iar printre algerieni există o legendă despre un șarpe care viola toate fetele dintr-o casă Tradiții similare se găsesc în altă parte în Africa Potrivit unei legende grecești, soția zeului vindecător Asclepius a conceput dintr-un șarpe; s-a zvonit printre romani că mama lui Augustus a fost concepută și de un șarpe în templul lui Apollo Un mit similar este spus despre mama lui Alexandru cel Mare Când femeile din India doreau să nască un copil, se închinau unei cobre, iar în provincia Mayef foloseau o piatră ciocanită într-un șarpe pentru a rămâne însărcinate În unele țări europene, femeile se temeau că, în timp ce era îndepărtat, un șarpe le poate intra în stomac prin gură și vor rămâne însărcinate /Germania, Franța, Portugalia etc / Prin funcția sa de fertilizare, șarpele este adesea asociat cu Luna, căreia i se dă și un rol similar în mitologie și chiar și sub acest aspect sunt identificați Legătura Lunii cu debutul menstruației la fete a dat unor triburi motive să o considere prima bărbatul fiecărei femei Toate acestea nu exclud sexul dublu la șerpi În imaginile iconografice arhaice și sculpturile aparținând popoarelor asiatice și americane, feminitatea ei a fost marcată în decorul ei de romburi - simboluri universale ale femeii (și ale pământului) Credința în metamorfoza oamenilor și a demonilor în șerpi este, de asemenea, larg răspândită Printre chinezi, șerpii cu cap de om, Fo-hi și Niu-kua, care sunt atât frați, cât și sori, simbolizează yin și yang Șerpii iau parte la festivitățile dedicate lui Dionisos greco-trac (Bacchus roman) și pe această bază sunt acceptați ca atribut al satirilor și bacanalilor supuși, participanți în anturajul său Înfățișat ca un șarpe pe mormântul unui erou era un simbol al învierii și al nemuririi /romani și celți/ Un simbol al forțelor vieții este, de asemenea, un ou cu un șarpe înfășurat în jurul lui În aceste cazuri, ea a personificat nu numai renașterea fizică, ci și învierea spirituală De asemenea, șarpele ocupă un loc semnificativ în mitologia japoneză, unde este de obicei asociat cu animale acvatice și monștri Dar există și cele pământești, pentru că sunt considerate ipostaze ale vreunui zeu de munte sau câmpie În antichitate, șarpele era adesea un simbol al puterii Egiptenii au sculptat un cap de cobra pe coroana lui Osiris Fenicienii l-au idolatrizat pe zeul IPadrapa cu coroana zeului Osiris Regii și reginele kușiților și meoriților din Africa de Sud aveau o cobra în coroana lor În simbolismul social, în afară de egipteni, șarpele este un semn al puterii supreme și în rândul popoarelor din zona indiană Mulți cercetători susțin că alegerea șarpelui ca simbol al forțelor subtile ale vieții, al ciclului de energii și al schimbării epocilor se datorează capacității sale de a-și pierde pielea anual, iar capacitatea sa de a se ondula într-o roată îl face un semn de eternitate Credința în abilitățile ei de vindecare este, de asemenea, legată de aceasta De fapt, cunoștințele ei se referă în principal la cunoașterea ierburilor, cu konto toate bolile sunt vindecate Se credea că ea cunoaște o plantă care ar putea chiar reînvia morții Potrivit "Iliadei", șarpele pe care l-a văzut vindecătorul Polyides purta exact această plantă În religia mesopotamiană, doi șerpi împletiți simbolizează zeul vindecător, iar în sculpturi zeul egiptean Bess, protectorul oamenilor de boli, este reprezentat cu câte un șarpe în fiecare mână Conform hinduismului, zeița șarpelui Manasa a protejat oamenii de mușcăturile de șarpe Un atribut al vindecătorului Asclepius în mitologia greacă era o ceașcă cu un șarpe încolăcit în jurul scaunului său înalt (toya-ga), imagine care este încă simbol al produselor farmaceutice astăzi în mitologia romană, șarpele era asociat cu zeii salvatori, precum și cu zeitățile fertilității și vindecării, Sallus și Esculapius Se spune că acesta din urmă ar fi avut chiar aspectul unui șarpe Cu șarpe de aramă, Moise și-a vindecat poporul în timpul liturghiei mușcătura lor de șarpe Șarpele este un simbol al lui Itziman, zeul mayaș al sănătății, iar un mit din Angola spune cum un șarpe s-a înfășurat în jurul unui om mort care o salvase cândva și el a înviat-o Potrivit vechilor egipteni, în lumea htonică are o altă funcție tion - trei șerpi de rău augur păzesc cele douăsprezece porți prin care trec morții, dar le lasă să intre doar dacă își spun numele Legătura șarpelui cu lumea interlopă se exprimă și în credințele popoarelor balcanice, care cred că sufletul părăsește trupul decedatului sub forma unui șarpe Sub formă de șarpe apare spiritul patron al izvoarelor și râurilor, precum și strămoșul, care și-a asumat rolul de proprietar-protector al casei și familiei, funcție încredințată în primul rând șarpelui dragon Săpăturile arheologice arată că chiar și în Mesopotamia șerpii erau înfățișați pe ușile templelor, deoarece erau percepuți ca paznicii lor Funcția de protector a șarpelui se crede că își are originea în totemism Gnosticii considerau cu siguranță șarpele ca fiind totemul lor, așa cum ei se numeau ofiți ("șarpele") din biroul grecesc Una dintre funcțiile esențiale ale șarpelui, legată de esența sa htonică, este deținerea a nenumărate bogății - aur, argint, pietre prețioase, pe care le acumulează și le păstrează într-un spațiu subteran Uneori, pentru bunătatea arătată de om, ea îl răsplătește cu o perlă /China/ sau cu o capacitate înzestrată de a înțelege limbajul păsărilor și animalelor /Africa/ De asemenea, chinezii credeau că pielea unui șarpe aducea bogăție proprietarului său În creștinism, șarpele are și un simbolism ambivalent - înfășurat în jurul arborelui vieții, reprezintă viața și înțelepciunea, iar atunci când este înfășurat în jurul arborelui cunoașterii, are simbolism negativ - este identificat cu Lucifer și asociat cu Apocalipsa Înfățișat pe o cruce, este luat ca simbol al lui Hristos, a cărui misiune este să salveze lumea Șarpele cel Bun este înfățișat ridicându-se din potirul Sfântului Ioan Botezătorul Fără a fi îndumnezeit, șarpele ocupă și el un loc important în mitologia slavă, unde elemente ale mitologiei biblice și creștine sunt adesea împletite în credințele păgâne asociate cu acesta Prin urmare, în credințele populare, ea este considerată în primul rând o ființă demonică, care este de obicei identificată cu diavolul și chiar cu iadul și, uneori, este o ipostază a vrăjitoarei În general, este acceptată ca o forță impură Miturile arhaice ale șarpelui bun se infiltrează parțial în diferențe în noile credințe În imaginația ucrainenilor și lusacienilor există un fel de șerpi orbi, care sunt foarte otrăvitori Slavii estici și sudici credeau că șerpii au picioare - sârbii precizează că sunt ziua sau doisprezece, dar îi ascund, iar dacă o persoană îi vede, moare imediat În imaginația slovenilor, picioarele ei sunt ca broaștele, ucrainenii credeau că cresc când șarpele a mâncat un pui, iar muntenegrenii susțineau că nu pot fi văzuți decât de Sfântul Gheorghe Bosniacii au explicat limba șarpelui bifurcat prin faptul că o rândunică l-a ciugulit și, prin urmare, s-a despicat, ceea ce i-a dat șarpelui posibilitatea de a mânca carne Ea a primit această permisiune de la Dumnezeu ca recompensă pentru că, conform unui mit, astupând gaura din arca lui Noe, l-a ajutat să supraviețuiască și oamenii și alte animale să fie salvate Se credea că, dacă părțile unui șarpe dezmembrat erau puse împreună, acesta ar putea reveni la viață /ruși, ucraineni și polonezi/ Pe lângă curcubeul ceresc, șarpele este asemănat și cu diverse obiecte - un fir, un păr, o ramură, tijă, bâtă, fus, falus etc Croații credeau că în timpul iernii, în timp ce dorm în bârlogul lor, șerpii lingă o piatră specială care le susține forța vitală în acea perioadă Au existat diferite credințe regionale și mai înguste locale despre originea șarpelui Potrivit polonezilor, provine dintr-un vierme, ceea ce ne amintește că numele dragonului în unele limbi anglo-saxone înseamnă și "vierme" Printre ruși, exista credința că un șarpe-ta-stopai (domovoi) iese dintr-un ou depus de un cocoș sau o găină neagră Acesta este, probabil, motivul pentru care unii slavi l-au imaginat pe regele șarpe cu creasta de cocoș pe cap /Polonia, Bosnia și Herțegovina/ S-a spus că șerpii otrăvitori cad din cer în timpul ploii /luzhichali/ Sporadic, există credința că îngerii căzuți din cer s-au înălțat împreună cu îngerii alungați de Dumnezeu /rușii/ Conform unei alte versiuni, cei mai mici (găini) ai unor șerpi veninoși în timpul nașterii pasc prin corpul mamei /Polezii, Lusacieni/ În versiunea legendei slave răsăritene despre Sfântul Gheorghe, se menționează că șerpii au apărut din cenușa împrăștiată a unui șarpe ars Potrivit unei alte legende rusești, evreii l-au ascuns pe diavolul sub un jgheab și l-au întrebat pe Hristos ce este acolo, iar el le-a răspuns că acolo era vreun ticălos și are dreptate, după care arhanghelul Mihail a sfâșiat acest ticălos în douăsprezece bucăți, care au fost împrăștiate în întreaga lume În aceeași superstiție dalmată creștinizată, se spune că, ca și alte animale și unii demoni, șarpele a izvorât din sângele biblicului Cain O legendă sârbă spune că diavolul a creat din noroi un om cu aspect de înger, l-a lăsat la soare să se usuce Apa curgea din picioarele lui, formând o potecă în zig-zag Suflarea pe care diavolul a suflat-o omului pentru a-l reînvia a trecut prin picioarele lui și de acolo în contururile apoase, care s-au transformat în șerpi Există, de asemenea, o legendă sârbă că, odată, oamenii unui trib au fost expulzați și transformați în șerpi Șerpii sunt conduși de un țar sau țarina, dar în tradițiile ruse sunt specificați - țarul Ir și țarina Iritsa Semnele distinctive ale regelui și reginei sunt cerceii, coroana, steaua, coarnele, creasta sau picioarele cocoșului etc De asemenea, se disting prin culoarea albă Adesea rolul de rege șarpe este încredințat șerpilor Regele atribuie rolurile și activitățile șerpilor, le dă instrucțiuni pentru vară, iar toamna îi adună și fiecare șarpe este responsabil față de el Potrivit slavilor estici și sudici, cel care mușca o persoană era considerat un păcătos, pământul nu o strânge și de aceea nu are voie să intre în bârlog - credință cunoscută și de români În Bosnia și Herțegovina, ei credeau că regele sau regina se schimba la fiecare mie de ani Potrivit ucrainenilor, șerpii șuieră și suflă pe capul noului lor ales până când crește o coroană, iar apoi toți trebuie să se târască prin corpul ei Atributele regelui șarpe (reginei) sunt o coroană sau o creastă, coarne de aur , etc Adesea, în mituri se spune că principala decorație a coroanei sale (ei) este o piatră mare prețioasă care aduce fericire celui care o deține - îi îndeplinește toate dorințele, protejează de boli și poate fi folosită pentru a vindeca oameni și vite, lor proprietarul devine bogat, clarvăzător, atotvăzător etc Se poate lua korapa sau piatra regelui emey dacă întinde o pânză albă sau una roșie brâu, pe care regele șarpe își pune coroana când o scoate să bea apă sau lapte sau să se scalde în râu Celelalte atribute au aceleași proprietăți - coarnele de aur, creasta etc Se credea că șerpii ies primăvara la anumite sărbători calendaristice creștine, în special la Buna Vestire - III /yu slavi, ucraineni, polonezi/, din St de martiri - III /Sârbi, Macedonia/, de Sf Gheorghe IV /cehi, slovaci, sârbi, croaţi/ etc sau după primul tunet de primăvară /ruşii/ Ei pleacă acasă la mijlocul sau la sfârșitul verii - începutul toamnei, iarăși în sărbătoare fără sărbătoare creștină Când se adună cu toții, se prezintă regelui șarpe și, când aud un clopoțel, pornesc spre locuința lor de iarnă Și în mitologia slavă, șarpele combină masculinul și femininul, dar aici există și o anumită diferențiere în acest sens - smochinul este luat ca mascul Acest lucru este clar evident în frazeologia rusă Femeie la bărbat - șarpe la presupusul "Femeie și bărbat - șarpe și șarpe", adică șarpele este bărbat, iar restul șerpilor sunt femele În paremia rusă, șarpele sam-kata este numit Evil Yasena Sârbii credeau că șarpele cu nasul a fost cândva o fată pe nume Maria Există, de asemenea, credințe despre transformarea unei fete într-un șarpe Bosniacii le disting prin gradul de toxicitate - femela este mai otrăvitoare decât masculul Pe baza acestui lucru, șarpele este perceput ca un simbol al femeii și, în același timp, începutul rău, negativ, iar masculul - al masculului și, în consecință, începutul bun Smochinul mitic este încărcat cu simbolism falic În reprezentările mitologice ale slavilor, șarpele se poate transforma într-o persoană sau un animal și poate trăi acolo mult timp și crește, unul dintre motivele pentru care este considerat o creatură periculoasă Șarpele a fost adesea asociat cu elementul apă Conform credințelor poloneze, ea stăpânește asupra grindinii, iar slavii exilați credeau că uciderea unui șarpe ar putea provoca ploaia De interes în mitologia slavă sunt relațiile antagonice ale șarpelui cu Soarele S-au păstrat diverse versiuni (mai ales printre slavii din sud) ale mitului despre mai mulți sori care odată străluceau pe cer, dar șarpele i-a înghițit; între timp, rândunica (sau șopârla) a reușit să ascundă una dintre ele și astăzi strălucește pe cer Antagonismul dintre șarpe și Soare este exprimat și într-o altă superstiție poloneză, conform căreia, dacă șarpele s-ar uita constant la Soare, și-ar putea suprima toată puterea dintr-o privire și atunci nu ar străluci Vara, șarpele aproape suge Soarele și, prin urmare, toamna este mai mic și mai slab /bieloruși/ Cu cât șarpele se uită mai mult la soare, cu atât otrava lui devine mai puternică /Boeva i Herțegovina/ Acesta este, probabil, motivul pentru care slavii sudici credeau că Soarele se bucură când o persoană ucide un șarpe, iar printre slavii estici și occidentali exista o credință larg răspândită că Soarele nici măcar nu ar trebui să se uite la un șarpe ucis, deoarece se întristează sau plânge atunci când își vede dușmanul în această stare , se ascunde în spatele norilor În consecință, șarpele ucis sau chiar dezmembrat continuă să trăiască până la apusul soarelui /Poli/ Șarpele mort a trebuit neapărat să se mute la umbră sau să se îngroape, deoarece în imaginația populară ochii săi nu își pierd capacitatea magică de a absorbi puterile Soarelui Caracterul cosmologic al șarpelui se manifestă în credința rusă că Pământul se sprijină pe un șarpe uriaș (sau dragon de foc) care trăiește într-un râu de foc Legătura cu lumea interlopă este exprimată în credința slavă comună că șarpele, în special smochinul, este o ipostază a spiritului domestic stonav (rusă: домовой) Croații credeau că șerpii posedau bolți întregi de metale și pietre prețioase, iar șarpele care îi păzea purta o coroană Potrivit sârbilor, aceasta este o prințesă fermecată, în timp ce alții au perceput-o ca un fel de forță necurată, transformată într-un șarpe/eadkarp ucraineni, sârbi, croați/ Slavii alungați credeau că șerpii produc ei înșiși pietrele din salivă Se credea pe scară largă că șarpele răsplătește persoana care l-a salvat, arătându-i unde a ascuns bogăția sau dăruindu-i capacitatea de a înțelege limbajul animalelor (și uneori al plantelor) Acest lucru se făcea scuipând unul în gura celuilalt /Sârbii/, sau șarpele suflă în gura omului, sau îi atinge limba /Polii/ cu o ramură de mesteacăn, al cărei capăt intră în gâtul șarpelui și celălalt în urechea omului /belaruși/ etc Abilitatea de a înțelege limbajul ierburilor, care își transmit proprietățile lor vindecătoare și alte cunoștințe, este dobândită de cei care mănâncă carne de șarpe /ucraineni/ Motivul șarpelui care mulțumește unui om care l-a salvat dându-i capacitatea de a înțelege limbajul animalelor este dezvoltat și într-un mit angolez Slavii credeau și în abilitățile excepționale de vindecare ale șarpelui Potrivit acestora, cu ierburi, rădăcini sau piatră de șarpe, ea poate chiar reînvia un șarpe mort Ei cred că șarpele le-a oferit oamenilor o "frecvență vie" magică cu care puteau învia morții /ruși, bieloruși, cehi/, o plantă pentru tratarea umflăturilor /ucraineni/ și o plantă magică care deschidea toate încuietori / dalmați și ruși/ Părți ale șarpelui sunt folosite în medicina populară pentru a trata oamenii și animalele, pentru diverse vrăji, și au fost odată purtate ca amulete Conform credinței, chiar și un băț care atinge un șarpe dobândește proprietăți magice - cu el puteți împrăștia și nori grindină / bieloruși, polonezi, ucraineni/ Multe dintre credințele asociate cu șarpele printre slavi erau împărtășite și de bulgari Și în imaginea lor despre lume, este multifuncțională și ambivalentă În ceea ce privește aspectul său, bulgarii credeau că șarpele a avut cândva aripi, dar când a ciugulit unul dintre ochii Soarelui, le-a ars și l-a făcut să înghită De atunci, ea a devenit cel mai mare dușman al Soarelui Aripile păstrau doar șerpii negri, care erau considerați a fi locuitorii iadului, unde își asumau rolul unui diavol și în schimb chinuiau pe păcătoși în foc, îi înfășurau și îi chinuiau Potrivit unora, iadul însuși era un șarpe uriaș Se credea că unii dintre șerpii negri s-au întors pe pământ, unde reprezentau și un mare pericol După credință, este suficient să menționăm numele lor și noaptea vin să atace vitele și oamenii în timp ce dorm afară Această frică a fost transferată la toți șerpii, motiv pentru care au fost folosite adesea eufemisme precum fiara, diavolul etc sub Conform tradiției bulgare, mulți dintre demoni iau forma unui șarpe în timpul metamorfozelor lor Baba Cherna, gospodina, diavolul crestin apar sub forma unui sarpe, ceea ce pune in evidenta atitudinea negativa fata de ea În imaginația bulgarilor, regele șarpe iese în evidență și prin înfățișarea sa Se credea că are dimensiunea unui pin bătrân mare, cu aripi și un cap mare, iar o altă versiune are două capete El ține un inel magic sub limbă sau are o piatră prețioasă pe cap, deținând posibilități și cunoștințe mari Regina are și ea o astfel de piatră pe cap și cu un șef de fum este pe coada lui Se credea că, dacă o persoană punea mâna pe o astfel de piatră, ar putea obține orice își dorește Tronul regelui șarpe este de aur și împodobit cu pietre prețioase Potrivit uneia dintre credințele despre originea șerpilor, împreună cu alte vipere, aceștia au ieșit din trupul diavolului, care a izbucnit după ce a mirosit tămâie Unii credeau că un păr de cal care cădea în apă sau prin vrăji devine șarpe, iar un șarpe fioros, adică foarte otrăvitor, s-a născut din relația de dragoste a unui frate și a unei surori, din cauza incestului au fost transformați în stele - Yanku l și Yaninka (numele duble ale lui Dennitsa și Vechernitsa), iar într-o legendă creștină se spune că Dumnezeu a transformat-o în o otrăvitoare și mai mult pedepsită-o pentru că a determinat-o pe Eva să mănânce un măr din pomul cunoașterii, care era interzis Potrivit unei alte versiuni, Dumnezeu a blestemat-o să rămână fără picioare și să se târască pe pământ pentru totdeauna Iar un dragon sau o șopârlă, când ajunge la (sau ) de ani, se transformă în dragon (rar în hala) Ceilalți șerpi, când ajung la o anumită vârstă, Dumnezeu îi trimite în iad pentru a-i chinui pe păcătoși Pierderea anuală a pielii a dat naștere la ideea bulgarilor că șerpii nu mor Ca animal de sezon, șarpele iese "în lumină", adică din ascunzișurile sale de iarnă din pământ, în primăvara vreunei sărbători creștine: după diferite versiuni locale ale Sf de Mucenici ( III ) sau Buna Vestire ( III ), iar pe Eremiinden ( V ) iese regele șerpilor Toată vara se târăște pe pământ și poate fi găsit peste tot - în spații locuite și nelocuite, sălbatice, în câmpii și munți Bulgarii cred că uneori trăiește și în apă, ceea ce, prin urmare, este vindecator Pe Seknovenia ( VIP ) se adună tot felul de șerpi și petrec împreună iarna în lumea inferioară, adică în lumea morților sau la sfârşitul lumii, într-o peşteră adâncă unde trăieşte şi regele lor În imaginaţia bulgarilor- ei în timpul iernii șarpele locuiește în lumea morților Organizarea socială a șerpilor este formată dintr-un "popor", care este condus de un "rege" și o "regină" Acestea din urmă își au urma - marii dragoni, care sunt boieri și voievozi Dragonii sunt și șefii unor regiuni separate [vezi dragon] Șerpii obișnuiți le mărturisesc înainte de a pleca în bârlogul lor de iarnă Iar bulgarii credeau că un șarpe care mușca o persoană sau un animal vara este păcătos, motiv pentru care se numește pogapitsa și este lăsat pe suprafața pământului , să moară de frig Șerpii au și un naș - acesta este alunul, care este și copacul lor agățat Le este frică de el, așa că oamenii îi împing cu bețișoare de alun Deși în lumea cealaltă focul este un atribut al șerpilor, în lumea aceasta le este foarte frică și fug de el Caracterul cosmologic al șarpelui este prezentat în Apocrife, unde se spune că într-un câmp vast zăcea un șarpe lung, care ajungea de la est la vest și al cărui pântece era egal ca mărime cu iadul Iadul însuși s-a identificat cu ea În fiecare zi ea bea câte un cot de apă din mare și mănâncă din pământul de pe mal, pentru ca marea să nu se reverse și să nu scadă Mai există și un alt șarpe uriaș în imaginația populară - înoată în mare A luat forma unui urobor, adică mușcându-și coada, ea a luat parte la susținerea pământului, s-a întins pe un bou uriaș, el stătea la rândul său pe un pește, iar ea pe o țestoasă Șarpele era considerat un intermediar între lumea pământească și lumea interlopă Mitul vrăjmășiei dintre Soare și șarpe este larg răspândit și printre bulgari Potrivit acestora, odată când Soarele s-a aplecat să bea apă, șarpele și-a ciugulit ochiul, iar conform unei alte versiuni, Soarele avea doi sau mai mulți ochi, pentru că șarpele sugea De aceea s-a bucurat când cineva a ucis un șarpe, iar Dumnezeu i-a iertat patruzeci de păcate celui care a făcut aceasta (credință cunoscută și de ruși) La fel ca alți slavi, bulgarii credeau că privirea șarpelui are putere magică și poate afecta Soarele - nu poate apus în timp ce șarpele îl privește În imaginația bulgarilor, șarpele este și purtătorul de feminin și de masculin în același timp La fel ca și la ceilalți slavi, o distribuție a acestor roluri poate fi găsită aici, masculinul fiind asociat în primul rând cu smochinul, iar femininul cu alți șerpi, conform cărora, sub influența Bibliei, bulgarii s-au adresat cu numele feminin Eve Un alt eufemism pentru ea este Anasta, care pare a fi legat de sfânta creștină Anastasia Șarpele poartă în principal conotații negative și, cumva, în multe alte culturi, este personificarea răului și este identificat se pune cu diavolul Printre comparațiile pentru o persoană rea se numără o viperă și o viperă, iar conform frazeologiei țin un șarpe în sân, pentru bulgari este și o creatură rea și nerecunoscătoare În schimb, smochinul este venerat ca un animal bun Nu este notat nicăieri, dar inițial eufemismul Charo i-a aplicat probabil doar lui Poate de aceea balaurul care a apărut din el în tradiția bulgară este în mare parte bun Deosebit de populară printre bulgari a fost credința că smochinul este un șarpe domestic, perceput ca o influență a spiritului patron În rol de gazdă, smochinul apare și la fildeșuri și fântâni Era interzis să ucizi În același timp, credințele populare bulgare subliniază natura htonică a șarpelui Acest lucru este exprimat clar în relația ei cu lumea morților Legendele menționează un șarpe mormânt care se strecoară în mormânt și se hrănește cu carnea, sângele și ochii defunctului Potrivit folclorului, face cuib în părul unei fete îngropate, îi mănâncă ochii și îi mănâncă fața La sârbi găsim și motivul unui șarpe, care a treia zi după înmormântare mănâncă ochii celui decedat Uneori iese pe movilă, iar apoi este percepută ca o metamorfoză a sufletului defunctului, iar balaurul care trăiește în cimitir este considerat gardianul morților Asociat acestor superstiții era obiceiul funerar, când defunctul era scos din casă, să deseneze un șarpe pe un giulgiu cu cărbune dintr-un fus ars rupt Astăzi, acest simbol a fost înlocuit cu o cruce Bulgarii, ca și ceilalți slavi, credeau că șarpele, ca și diavolul, poate intra în corpul unei persoane și se preface că iese atunci când persoana deschide gura și ține în față o cană de lapte Și când intră într-un animal, acesta se instalează în stomac și după un timp moare În basme, șarpele este cel mai înțelept animal Ea posedă o mulțime de cunoștințe, pe care de obicei le transmite vrăjitoarelor și vrăjitorilor Șerpii se numără printre asistenții ko-loberului protobulgar Dacă un bărbat obișnuit o salvează, șarpele îi dă capacitatea de a înțelege limbajul animalelor scuipându-i în gură, dar înainte de a face acest lucru prevede că trebuie să rămână secret, altfel va muri Aproape identică cu povestea bulgară despre ciobanul care a salvat un șarpe de la foc, pentru care l-a răsplătit scuipându-i în gură și a început să audă cu ce vorbeau animalele, este o legendă angolană Și în ea, sub presiunea curiozității soției sale, bărbatul a fost forțat să-i spună tantana, dar în povestea bulgară, înainte de a spune tantana soției sale, a auzit cum râdea cocoșul de el și a renunțat la el intentie Într-o legendă similară din Angola, bărbatul i-a spus secretul soției sale și a murit, dar înainte de a-l îngropa, șarpele s-a dus la mormântul, care a intrat în sicriu, s-a înfășurat în jurul corpului său și a prins viață Cunoștințele șarpelui sunt în principal despre vindecare Se credea că ea știe să vindece orice boală, cunoaște bine toate ierburile și proprietățile lor și le spunea vrăjitorilor și vrăjitoarelor Credința că șarpele cunoaște iarba care reînvie mind-reli, caracteristică multor popoare, este valabilă și pentru bulgari Acest motiv este dezvoltat în cântecul bulgar și în folclorul în proză, unde un șarpe reînvie un tip cu o frunză de iarbă și adesea în aceste cazuri îl dă surorii eroului (conform unei alte versiuni animale) Acest motiv are paralele în mitologia greacă (Smith pentru Asclepius) și folclor, ceea ce sugerează că era cunoscut și de traci, de unde a trecut în mitologia bulgară formată mai târziu Credința că oricine mănâncă inima unui șarpe va fi extrem de puternic și sănătos a fost larg răspândită printre bulgari Funcția de dăruitor și de îngrijire a copilului a fost atribuită și șarpelui Această credință arhaică își găsește expresie în unele obiceiuri arhaice Una dintre ele a fost ca femeia fără copii să poarte un brâu din piele de șarpe, iar celălalt - la nașterea unui copil, după o naștere moartă, tatăl a trebuit să omoare un smochin și brâul din pielea ei i-a fost pus pe talie de sotie Funcția șerpilor de a asigura concepția este exprimată și într-un alt obicei - primăvara, când șerpii ieșeau din bârlogurile lor, femeile își lăsau hainele pe câmp pentru a fi călcate de ele Acest lucru a fost făcut și de unii pacienți Astfel, în tradiția bulgară se exprimă simbolismul falic universal al șarpelui și rolul său în asigurarea concepției Capacitatea ei de a provoca moartea și în același timp de a reînvia și de a da viață o leagă atât de moarte, cât și de viață Bulgarii i-au încredințat smochinului rolul de paznic al unei moșii scufundate În același timp, conform credințelor bulgare, șerpii înșiși produc comorile în peștera în care hibernează În povestea de lup "Snake Bone Tree" șarpele îi mulțumește sărmanului său salvator scuipându-i aur în poală înainte de răsăritul soarelui Dar într-o dimineață el a întârziat și ea a murit, dar din oasele ei a crescut un copac care dădea aur Se credea că că regina tuturor șerpilor ține sub limba ei o piatră prețioasă care este magică, iar dragonul șef are una pe coadă În regiunea Strandzha, sfânta creștină Marina (Marina Ognena) era considerată stăpâna șerpilor Prin urmare, în vacanța ei, sunt respectate diverse interdicții pentru a proteja împotriva șerpilor - nu vă învârtiți, nu țeseți și nu coaseți, pentru a nu fi mușcat de paraziți vara Nu se lucreaza la Blagovec, Sveti m- ucenicii și Ieremia, când, conform tradiției, șerpii ies din bârlogurile lor Într-una dintre aceste sărbători, fiecare familie făcea ritual de urmărire a șarpilor - se aprindea un foc în curte sau se aprindea o cârpă și se aduceau în vatră obiecte de fier legate de foc - secara, clești, ascuțitor etc Se făcea mare zgomot cu ei, că de obicei loveau cu o secară niște biban și astfel făceau ocol prin curte și prin casă În acest timp au strigat Fugi șerpi și șopârle! și niște vrăji Uneori ritul, i e urmărind șerpi cu bețișoare de alun În același scop al lui Ieremia în Rodoni, s-a dus la îndeplinire obiceiul de a călca pe tălpi, adică în această zi, în fiecare cătun, se sapă lut pentru a face oale noi, "un vas pentru coacerea pâinii în vatră" Acest lucru era de obicei făcut de femei, dar fiecare bărbat trebuia să pășească și desculț în lut Pe martie, martiniții erau legați de copii cu legături, pentru ca șerpii să fie orbi pe timpul verii Pe unele dintre pâinile rituale sunt înfățișați șerpi în Sirnitsa și în Ajunul Crăciunului, iar de Ziua lui Todor s-a făcut o pâine specială în formă de șarpe (anghilă), destinată să fie dată animalelor pentru ca șerpii să nu le muște Oamenii care erau muşcaţi de un şarpe erau scoşi afară pentru ca soarele să sugă otrava, obicei cunoscut şi printre ruşi Comun ambelor tradiții este credința că rana trebuie să fie în contact cu pământul, deoarece aspiră veninul șarpelui datorită conexiunii șarpelui cu pământul Atunci când mușcă un șarpe, bulgarii aplicau cel mai adesea blestemul, deoarece se credea că prin magie verbală, otrava se va întoarce la șarpe și acesta va muri O mușcătură de șarpe a fost tratată și cu suc de alun sau frunze Iarba de șarpe a fost folosită și pentru tratament și ca apotropaic Asemenea demonilor, șarpele se teme de usturoi, motiv pentru care este folosit și ca dispozitiv apotropaic al akhova guya, guya, Avasta, bunica, puiul lui Dumnezeu, păpădie, Eva, zliaa, frumusețe, smochină, Sharo Numele de șarpe ( ; Tsirkin Yu , Mituri feniciene și Ugarita, M , : - ; IPevalie J , Geerbrayat A , Dictionary of symbols, item , S , : - VINDECAT (vindecător /carte /); CUNOAȘTOR (cunoscător /dial /); EXPERT și MEDICINA (medicamenta /carte /); ZNAYARITSA (znayaritsa /dial /); EXPERT (insignă /dialU); ZNAITELKA (znaitlka /dialU); ZNAYNITSA (znaynitsa /Sol /) Oameni aparținând mitologiei inferioare, konto se crede că posedă o mulțime de cunoștințe extraordinare, în cea mai mare parte legate de vindecare Ei se referă mai ales la vindecătorii populari și sunt cunoscuți în întreaga lume Ei sunt cei mai vechi vindecători Cunoștințele lor s-au transmis din generație în generație și se bazau pe practică, dar conform multor legende, cunoștințele lor erau un dar de la zei În unele dintre ele se spune că acești vindecători și-au primit cunoștințele de la un șarpe Ei sunt întotdeauna binevoitori față de oameni Uneori sunt profilați Funcția de vindecători era uneori îndeplinită de preoți Khoja se ocupa adesea de medicina populară Potrivit bulgarilor, vindecătorii au un dar divin de a vindeca multe boli cu mijloacele medicinei populare Ei știu, de asemenea, să îndepărteze vrăji și lecții, știu vrăji pentru succes și noroc, să protejeze casa, să alunge spiritele rele din ea În ceea ce privește cunoștințele și abilitățile lor, aproape se suprapun cu vrăjitoarea Ele se corelează și cu vrăjitoare, dar covitația cu ele este pozitivă, deoarece activitatea vrăjitorilor este îndreptată numai spre bine Oamenii obișnuiți nu se tem de ei și au încredere în ei până astăzi Cu toate acestea, odată au fost considerați printre oamenii cu abilități supranaturale, deoarece se bucură de favoarea lui Dumnezeu " Numele se formează din verbul znaia cu sufixe diferite Motivația educațională a cuvintelor este legată de faptul că acești vindecători posedă mai multe cunoștințe decât medicii £ Dicţionar etimologic bulgar, poz , S , : ; Gerov N , Dicţionar al limbii bulgare, vol II, S , : ; Guiley RE, Witchcraft and Witchcraft, M , : - ; Etnografia Bulgariei, poz S , : ; Marinov D , Credința populară și obiceiurile populare religioase, S , : ZORNITSA (Zornitsa /municipiu/); ZORYCHKA (Zorychka /Ternovka, Nikol /) > Jurnal Numele este derivat din zora + suf -nitsa și Zorjchka într-o formațiune diminutivă, dar atentă, formată cu un suf - fată Baza motivațională vorbește despre legătura strânsă a lui Venus cu zorii în mintea slavilor DUH RĂU (spirit rău /general/) Orice ființă mistică invizibilă despre care se crede că provoacă diverse rele și mai ales boli oamenilor și animalelor putere impură Sud / C IBRET (ibret /Smol , Ard , Mad , Devin /), IBRETINA (ibretina / Slaveino, Vievo și Kutela, Smol ; Petkovo, Ard /) > MONSTRU w Numele este de origine arabă, și a intrat în bulgară prin turcă, unde ibret înseamnă "uimitor, minunat, cu conotația de "urât" În derivatul bulgar ibretina, negația este întărită prin creșterea sufixului -ina IGNE DUMNEZEU > FOC ȘIR (șir ПОЫ) > FIG Numele este arhaic și este o variantă fonetică a variantei principale dispărute, care probabil era uzzh, ca în rusă sau uzzh /st ruski/, sau vuzh /ukr , belor /, ѵби/sloven /, w^/ pol / etc , întrucât sunt reflexe ale presupusului Proslav aspect *Qh 'şarpe* Un derivat al aceleiași rădăcini este uzovka /cehă, slovacă/ £□ Georgieva I , Mitologia populară bulgară, S , : ; Fasmer M , Dicționar etimologic al limbii ruse, M , : - STRAVNIK (stravnik /dial /) Un spirit rău și bolnav care provoacă boala scorbut la copii mici și diaree la femeile aflate în travaliu, în care laptele le coagulează Copiii erau protejați de boală punând un decoct din iarba de luncă // yttravni-che în apa în care erau scăldate, care trebuia recoltată în mijlocul verii și uscată pentru a fi folosită pe tot parcursul anului Toți termenii sunt derivați din verbul iztravyam + suf -nik, -ka și -nisa Sh Gerov I , Dicţionar al limbii bulgare, t P, S , : ; Marivov D , Credința populară și obiceiurile populare religioase, S , : EXISTA UN REGE /folk / Un rege mitic care a studiat cu Dumnezeu diverse activități culturale și le-a transmis strămoșilor noștri, care au început dezvoltarea culturală a bulgarilor Un personaj cu un nume asemănător există în mitologia iraniană - acesta este eroul cultural Yima - fiul lui Vivahvant "Soarele", conducător legendar și protector al miticei "țari (insulei) bla- femei", unde timp de o mie de ani nu a existat moarte sau boală A fost considerat unul dintre primii strămoși ai iranienilor La început a fost nemuritor, dar când a început să mintă, i-a fost luată nemurirea, după care a devenit unul dintre primii muritori În acest sens, el este un analog al zeului indian Yama Yima este, de asemenea, un analog al biblicului Noe - Ahura-Mazda l-a avertizat că iarna va dura trei ani, după care sfârșitul vieții pe pământ va avea loc veniți și l-a sfătuit să facă o locuință subterană (vara) , în care să adune cei mai buni oameni și semințe de plante și diverse feluri de animale El i-a învățat pe oameni diverse arte și meșteșuguri - să țese, să-și facă armura militară;era considerat creatorul diverselor bunuri ale civilizației, descoperitorul medicinei - mijloace materiale și a fost conducătorul lumii în timpul "epocii de aur" - o perioadă de o mie de ani în care oamenii erau nemuritori El a introdus organizarea socială a comunității umane prin împărțirea oamenilor în patru clase - preoți, războinici, artizani și fermieri Yima este, de asemenea, menționat în Avesta, unde este prezentat ca conducătorul unor turme frumoase și primul muritor cu care a vorbit Ahura-Mazda; el l-a convins să devină purtătorul credinței Ahuramazda și să o păstreze Yima a refuzat să accepte propunerea sa funcția preoțească și s-a mulțumit cu cea a conducătorului (a regelui) Definiția ei în Avesta este hshaita "conducător" Potrivit Shahnameh al lui Ferdowsi, Yima a fost tăiat în jumătate de propriul său frate, Spitura Tribul iranian Nuristanci /S Afganistan/ îl onorează pe Yima ca pe un demiurg care, în același timp, i-a învățat pe oameni să mulgă animalele Pentru alte triburi iraniene el este zeul suprem Potrivit unor surse, el a trăit în muntele sacru Demavend /Vedya slovena, : / În cei trei ani petrecuți în rai cu Dumnezeu, regele Ima a învățat să îmblânzească vitele cerești, care "mârâiau" "zburau" spre cer și departe, să arat cu boii și să mulgă vacile În afară de unele activități agricole , cum ar fi semănat grâu alb, să culeagă struguri albi, Dumnezeu l-a învățat să facă vin și pâine de grâu: Doamne, Dumnezeule drag, Îți mulțumesc, Doamne, pe pământ! Ai învățat, Doamne, împăratul nostru, tânărul nostru împărat, să ară câmpul, să arat, să semene, să culeagă grâu alb; Doamne, m-ai învățat să frământ pita curată, pita curată, pâine curată /Veda slovenă, : - / El a transmis toate cunoștințele dobândite fetițelor și femeilor Regele Ima i-a convins pe oameni să sacrifice trei curcani negri "tânărei Masina, tânără Asuitsa" - o zeitate necunoscută astăzi cu nume ciudate Potrivit acestor date, regele Ima a fost un mediator între oameni și zeități, la fel ca și zeul slav Veles Și cartea clară dată lui de Dumnezeu conținea probabil chimie și instrucțiuni pentru riturile dedicate zeilor, inclusiv lui, dar ar putea fi un analog cu "Cartea porumbelului" rusă Se vede că țarul bulgar Ima, atât ca denumire, cât și tipologic, este apropiat de iranianul Yima, despre care colecționarul de cântece din "Veda slovena" Ivan Gologanov abia știa nimic Nu se găsește o zeitate cu nume asemănător în mitologia slavă de est Acest lucru dă motive să presupunem că acest personaj sau miga pentru Există un rege ar fi putut fi moștenit de bulgari de la sciți, eventual de sarmați sau de un alt trib iranian, cum ar fi alanii, care au participat la coaliția hunică iar mai târziu în confederația protobulgară După o altă prezumție, acest personaj este o moștenire a tracilor Unele dintre detaliile păstrate ale momentului despre Există un rege se împletesc cu cele ale zeului slav Veles, ceea ce sugerează o apropiere mai veche a celor două personaje "a- Se pretinde că structura internă a iranianului Yima este "gemeni, duble" Sh Avesta (traducere în rusă, pronunție, belezhs și riverman către I Steblin-Kamensky), M , : ; Veda Slovena, vol , S , : - şi alţii; Bop-guard-Levin G M , Grantovsky E A , De la sciți la Indii Ancient Ariens: Myths and History, Sankt Petersburg, : - ; Wikipedia: ; Jordan M , Enciclopedia despre Dumnezeu, S , : ; Yima: ; mituri popoarele lumii, vol , M , : ; Nemirovsky A I , Mituri și legende ale Orientului antic, M , : - ; Petrukhin V , Mituri ale Scandinaviei antice, M , : - și alții; Simeonova G , Toponimizați răspunsul kato la lexicalnata vr-zka din Kaile-grad și Ima-tsare (experiment pentru interpretarea moștenirii verbale a "Vedei Slovene") // Vcnets: The Belo-gradchik Joumal for Local History , Cultural Heritage and Folk Studies , Voi , Nr , : - ;Fantalov A , Culture of Barbarian Europe: typology of mythological images, Dies, Ph D in Cultural Studies, Sankt Petersburg, : - ; , - ; Eliade M , Istoria credințelor fi ideilor religioase, vol , București, : IMARMENA (имармёна /ЮЗБ/) > ORISNITSI w Mitonominantul este o variantă bulgară a apelativului grecesc egsarr^ѵt] 'soarta, orisia* INGERLII (Ingerlish /Pirin /) > NUMAI SALBATIC; JUDI Eufemismul este de origine turcă Cel mai probabil este o contaminare de la adjectivul ipssgek *subțire; lren zvelt, elegant' și substantivul incelik 'subțire, eleganță', derivat din ipse 'subțire; trans blând, delicat, rafinat' YRMELIYKI (Yirmelyiki, Yermelyiki /dial /) > ARMENĂ PERFORMĂ (giganți /carte/) > GIGANTI w Etimologic, numele se leagă de etnonimul spali "un trib care a trăit cândva (?) în sudul Rusiei", la care cu adaos i și suff protetice -în Motivația este aceeași ca și pentru greci, evrei, latini, konto sunt și nume de popoare și în același timp înseamnă "gigant" KALOYAN {Kaloyan /D /); KALOYANCHO {Kaloyancho g&/, Kaloyanche /Karaagach, Basarabia/), Kaloyancho /Camber, S D /); Kaloyonets /SB/ Kalvyonets /Pozharevo, Sil /); KALOVENETS (Kalovyonets /Syl ; Micul Preslav, Tutr /) X GERMAN KALUGI {kalugi / Zlatil, Lom ; Hairedin, doctor/) Un spirit rău care apare în Săptămâna Sirenelor și îmbolnăvește oamenii În secolele XIX - începutul XX, de-a lungul coastelor românești și bulgare ale fluviului Dunărea a existat un complex ritual deosebit de popular, în care dansul cu același nume, executat de persoanele rituale Kalushari, ocupa un loc central Principala activitate a echipei Kalu-Shar a fost tratarea persoanelor care sufereau de boli grave În cultura bulgară, demonul, personajele trupei rituale și riturile au fost răspândite în rândul populației muntene și au fost probabil moștenite de daci Termenul este derivat din rom căluș "cal", dar această etimologie este îndoielnică În literatura română, demonul Kalugi nu este consemnat KAM {kam, kamov - pl h ) > ŞAMAN Este un termen turcesc vechi cu același sens Protobulgarii l-au folosit împreună cu colobar După toate probabilitățile, kamat-ul este de rang inferior Cuvântul se păstrează astăzi în numele de familie /Samov KANKANDJUR {kankakdjur /Arh BDR/) > KARACONJOL KARAZA {karaza /Sachanli, Gyum /, karuzha /Gyum /); KARAZHOV {karazhov /Sachanli, Gyum /) X KARAKONJOL w Acest nume este o variantă fonetică a lui tur karaca ' ) afin; ) doe' Reflectă imaginea acestui demon ca un gigant negru urât (sau ca o căprioară /în loc de un cal/) KARAKONJOL Borisovo, Pop /, karakozhuli /Tikhomir, Krum /, karakAndjyo, kara-konchoo, karakondjul, krakondjol, krakandjol, krakandjol, korokdndjul /dial /); KARAKONJAL {karak'nzhal /Dushevo, Sevl /, karak'onzhale /Mendevo, Petr /, kara konchal, korokonchal, karakonchyal, karak'nzhal /dial/, karakonzhal /n sat, Tr/, kar'akdndjl /Kravenik, SevlU); KARAKONDZEL (karakondzhe /Enina, Kazan /, karakdndjel /Greb /, karakdndel /Kesarevo, G OrU); KARAKONDZOR (karakondzor /IB; ЗB/, korokondzor /dial}, korukAndzhur /BlagU, karakdndzhur /Kurilo, SofU, karakondzhur, karakЬndzhur, korokondzul /Ilinden, G Delch /, karakdndzhur /ShumU); KARAKONJAR (karakdnjar, karakdnjar /Kara well, N PazU); KARAKONDGER (karakdnjer /Bansko, Div ; G DelchU); KARAKONJURETS (Karakonjurets /Medic; Hask ; ParvomU); KARAKONJOLOS (karakdnjolos /RodU); KARAKONDJO (ka-rakЬnЬjo /Pavlik ; Tr ; Presl ; Lom; BeloslU, karakandjo /Mihaltsi, PopU, karakdncho /Trastenik, Plev ; Kalenik, Lov; Belosl ; Elen , VrachU, karakЬncho /Vrach /,, karakondjoo /dial /, karakonchyo /ElenU, kara-kdnchu /Elen /, karakondzu /Zlataripa, Elen ; Plev; Pavlik ; TьrnU, karakЬndzhovtsi /Vodnyantsi, BelogrU, karakondjoftsi /Botev/); KARA-KONJUM (karakdnjum /Derwent, DedeagU, karakkonjum /Derwent, DedeagU); KRUKONJUR (krukdnjur /Teshovo, G DelchU; KARAKON (karaKn /Tr ; Lov ; Plev /); KARAKONYAK (karakonyak /Montan ; Lom ; Vid /, к-ркКяк /greci, Vid /); KORKONJUR (korkdnjur, KOrkKonjur /Ilinden, G DelchU, kurkondjur /Rërmel, G DelchU); KALA-KONDJUR (kalakondjur /LozenU, kalikondjur /Blag ; G DelchU, kankandjurU, KALAKANZAR (kalakllakzar / /G) Rod ; XantU); KALAKANSARIN (kalakanzarin /GyumU, k'l-ukanzarin / GyumU); KARAKANAZALU (karakanzalu /ElenU, karakanzalu /ElenU); KARAKANDZOR (karakdndzor /Plevnya, Dram /); KOROKONJUL (koroden, Gul) DelchU);KARKANZEL (karakdnzel /Drund ez/, karakonzel) Un demon sezonier în mitologiile slavilor de sud, grecilor, turienilor și găgăuzilor Conform credințelor bulgare, acesta este un spirit nocturn rău care rătăcește în secret în zilele Zilelor Murdare (de la Ajunul Crăciunului până la Ziua Iordanului), numite zile mKarakondjovi, zile KarakNchevski (sau zile Poganite etc ) Această perioadă delimitează granița temporală dintre vechiul și noul an și șterge granița dintre această lume - lumea oamenilor vii și acea lume - lumea în care domnesc forțele răului htonice În acest timp, cosmosul reprezintă haosul, din care se naște din nou noua lume ordonată și armonioasă, iar pământul este condus de karakopjoli (păgâni) și alte ființe demonice, considerate ambasadori ai tuturor forțelor întunecate În credințele populare, karakonjul este invizibil chiar și atunci când apare, numai sabatarii o pot vedea El apare sub formă de vânt și vânt sau ca o voce cu care își cheamă victimele, iar celor care îi răspund, le ia vocea Există multe alte idei despre aspectul lui Unii îl aseamănă cu un câine care poartă un drac de companie cu țepi lungi pe cap Conform unei alte descrieri, este un animal cu patru picioare care merge pe picioarele din spate, capul seamănă cu un arici, spatele este acoperit cu peri de porc, coada goală și se termină în buzdugan, iar creasta de pe gât este ca parte a unui drac de companie Pentru alții, el are aspectul unui om-monstru - un om teribil cu un singur ochi și un picior, cu coarne, o barbă mare și păr lung, corpul său este păros ca un urs și are o coadă și, uneori, are lungă urechi și ochi mari injectați de sânge sau negri de foc Conform unei a treia versiuni, Karakonjo-lut arată ca un centaur, adică cu trup de cal și cap de om care are aripi și poate zbura Această idee a fost întruchipată într-o efigie sub forma unui cal mare numit Karakonjo, cu care tinerii se plimbau prin case însoțiți de muzicieni în timpul zilelor Karakonjo Potrivit unei alte credințe, Karakon-jols sunt un grup de bărbați goi care păcălesc oamenii și îi aruncă în bazine adânci sau de pe ziduri înalte Unii credeau că acest demon era spiritul unui porc sacrificat de Crăciun, care cutreiera locurile din cauza cărora alți porci și porci au fost uciși Oamenii care au murit în postul Crăciunului devin și ei Karakonjos, sau sunt spiritele morților, săriți peste de o pisică sau o pasăre a zburat peste konto, adică se identifică cu vampirii Copiii concepuți și născuți în Zilele murdare și Duminica lui Todor devin și ei karakon-joli În ideile unora, karakonjo-lut este identic cu spiridușul-păzitor al unei comori, care apare înaintea oamenilor sub forma unui câine, pisică, lup etc animale, deoarece au diferite anomalii Corelarea Karaconjula cu alți demoni este rezultatul ștergerii formelor specifice ale demonilor păgâni individuali și al tendinței spre unificarea acestora Potrivit legendei, Karakonjolii trăiesc în corpuri de apă abandonate, peșteri, răscruce de drumuri, maluri, râpe și păduri departe de așezare, unde cresc bryplian și geranium, iar lonyako-ga se găsește în lumea subterană și subacvatică De la miezul nopții până dimineața devreme, cocoșii fac farse oamenilor pe străzi sau acasă Ei intră în case prin coșuri și contaminează vasele descoperite sau sting incendiile Acest demon este groaznic și periculos pentru oameni, deoarece se credea că îi atacă pe cei care ies noaptea, îi apucă și îi pune să-l poarte până când cântă primul cocoș În unele cazuri le străpunge cu țepii pe cap sau le rupe între roțile morii Deține capacitatea de a ameți oamenii, apoi de a-i conduce în locuri necunoscute și periculoase de moarte Potrivit altor idei, ei răpesc în mare parte copii noaptea și de aceea adulții obișnuiau să-i sperie pe cei mici cu ei când nu dormeau Caraconjole sparg tiglele caselor Victimele lor sunt și animale domestice, dar mai ales cai, pe care îi chinuiesc legându-și coada Se credea că caraconjolii se hrănesc cu sângele sau sputa porcilor blestemati Ei se percepeau ca oameni veseli Se credea că atunci când se adună în grupuri, aranjează sărbători zgomotoase, nunți, se joacă oameni pe treier Dar dacă o persoană mănâncă o masă de caracone-joule, se îmbolnăvește și apoi moare în curând Protecția împotriva karakonjoli este asociată cu interdicțiile de a ieși după întuneric și de a face temele în timpul zilelor Kara-konjo Măsurile de precauție sunt purtarea de usturoi, tămâie, lână, un mănunchi de pâine și sare, simbolurile creștine icoana, crucea, rugăciunea etc sub Ușile și ferestrele caselor erau împodobite cu ramuri de păducel negru și pelin Potrivit legendei, karakonjolii se tem și de lumina puternică, cărbunii vii din pomul de Crăciun și cenușa din vatră Prin urmare, cenusa a fost stropită în jurul casei, apă sfințită a fost stropită pe Ignazhden, cruci au fost scrise pe porți cu gudron Se credea că apa ardea în Ajunul Crăciunului, în care s-au stins cărbunii din pomul de Crăciun, avea cea mai mare putere apotropaică, iar cei care beau din ea nu puteau fi atacați de karakonjoli Obiceiul cu efigia mai sus menționată a fost folosit ca măsură preventivă colectivă pentru alungarea din sat a celorlalți demoni care rătăceau în acea vreme kankanjur, karazh, kongyo, konjor, krakonovci, sharmyaul, wonkapsho, guzaya, jamal, mezhderok, mrenik, păgân (cf vârcolac) Se presupune că această imagine este o relație a unui caracter mitic antic comun în Europa de Est și Asia Mică cu același mito-nominant Deocamdată, opinia predominantă este că numeroasele variante fonetice și de formare a cuvintelor sunt luate drept reflexe ale turneului termenul karakoncolos 'karakonjol', din neogreacă, unde kaAL ikaѵt^aro KUTULAN Numele este derivat din verbul squat + suf peiorativ - student De fapt, este din verbul dialectal klekutsam "a ghemui" Baza motivațională fixează una dintre trăsăturile definitorii ale personajului, aceea că este șchiop PENE (pene la plural /Pest ; IB/, wedge /Shtip/); WEDGE (unitate de pană h /Mak/); KLINOY (klinoy unit h /Tetov /); KLINCHINYA (klin-chinya pl /Tetov /) Spirite malefice care provoacă boli care năpădesc oamenii, inclusiv copiii După credință, ele provoacă afecțiuni abdominale: hernie și dureri abdominale la copii sau apariția unor puncte mici pe picioare; dureri la femei în partea inferioară a spatelui sau în jurul vezicii biliare și rinichilor, iar la bărbați acestea afectează cel mai adesea zona inghinală Bărbații atacați de pene își pierd potența În medicina populară, aceste boli erau tratate cu incantații În caz de dureri de spate și de infertilitate, s-a efectuat înclinarea - o acțiune rituală în care se folosește o pană încălzită pentru a lovi de ori punctele slabe și talia femeii Potrivit legendei, așa se încălzesc, ceea ce duce la sarcină w Denumirea este o formațiune metaforică din pană ' ) un băț sau un fier de călcat cu aspect în formă de con pentru despicarea lemnului; ) cui' ( MAMNITSA ** Termenul este derivat din verbul kokerya se I checker ya se "Merg cu picioarele strâmbe" Baza motivațională reflectă aspectul desfrânatei care călărea kroenogo atunci când alerga prin ippza și atitudinea negativă față de acest personaj KOZHOVLYANKE (Kozhovlyanke /Pavelsko, Asen /) >■ SIPANICTA **• Un eufemism cu o structură complexă Prima componentă este de la baza pielii, dar a doua nu este clară Este probabil dintr-o formă dialectală modificată a verbului la vlacha Motivația a reflectat rezultatul "activității" acestor demoni, care perturbă structura pielii pacientului KOZHUSHKA (Kozhushka / Boboshevo, DupnU) > HAZELNKA w Eufemism format din pielea de bază + suf - abalone În strălucirea sa, este un diminutiv, cu care boala este înmuiată Motivația este legată de faptul că boala se manifestă pe piele KOZSHUTA (Kozshuta /John Exarch/) Un animal mitic cu aspectul unei jumătăți de căprioară-jumătate de capră, consemnat în literatura bulgară veche £ Dicționar etimologic bulgar, poz , S , : Crăciun Vechea zeitate păgână solară slavă, personificând Soarele muribund și renascut, sărbătorită în perioada - decembrie la momentul solstițiului de iarnă, care coincide cu sărbătoarea creștină a Nașterii Domnului În jurul acestor date, romanii își țineau târgurile păgâne Saturnalia și Opalin - - decembrie și Voți - decembrie - - ianuarie, dedicate lui Dionysos După adoptarea mitraismului de către iranieni, răspândit în tot Imperiul Roman la începutul primului mileniu d Hr , acest ciclu festiv a fost dedicat zeului Mithras și respectiv Soarelui, despre care se credea că se născuse la solstițiul de iarnă sau mai mult reînvie în curând Concepte similare aplicate și zeului soarelui semitic sau zeului soarelui Shalash În jurul anului , prin introducerea zilei de decembrie pentru a sărbători sărbătoarea lui Dies Natalis Solis Invicti Identitatea Soarelui Invincibil', împăratul Aurelian a confirmat oficial cultul soarelui de lungă durată Este posibil ca aceste sărbători să-și aibă începutul, sau cel puțin să fie legate de nașterea Dia cretanei (Zeus) și a Zagreusului trac, a cărui zi de naștere au sărbătorit și orficii eleni în timpul solstițiului de iarnă Potrivit unui mit, mama lui Cora l-a conceput în secret și l-a născut, a dus copilul într-o peșteră din Muntele Ida Din ordinul lui Zeus, cureții și Persefona au păzit pruncul, al cărui leagăn era legat de o ramură a unui copac veșnic verde Dar Gaia i-a învins pe Titani, care l-au păcălit cu mere de aur, scoici, pești și alte jucării Dându-și seama de înșelăciune, Zagrei s-a întrupat în diferite forme de zeități și animale, dar când a luat forma unui taur, l-au prins, l-au rupt în bucăți și au făcut un ospăț cu părțile corpului său Atena nu le-a întrerupt sărbătoarea, iar Zeus, tatăl lui Zagreus, i-a împrăștiat cu un trăsnet și au împrăștiat bucățile a fiului său sfâşiat Athena și-a salvat inima înglobând-o într-o sculptură din ipsos și dându-i viață În felul acesta, ea l-a reînviat pe Zag-rei și l-a făcut nemuritor Din sângele lui a crescut un rodie Se presupune că obiceiurile de Crăciun de a schimba cadouri, bradul verde și jucăriile agățate de el în țările europene provin din acest mit În timpul sărbătorilor de iarnă, căzând în euforie, romanii erau stăpâniți de bucuria și veselia universală, ospătau, schimbau daruri, jucau zaruri, nuci și alte jocuri Pe decembrie au fost sacrificați porci, ceea ce era considerat un sacrificiu pentru Hercule și Ceres În ajunul lui Kalendi, tinerii au umplut străzile, unde au jucat roluri și au cântat cântece, iar în prima zi a acestui complex festiv, copiii au făcut ocol prin case și au ovaționat gazdele Unii cred că aceste festivaluri își au originea în festivalul de fertilitate Cro-kii din Hellas și Creta, dedicat Titanului Cronus, care a marcat și sfârșitul anului agricol și militar, sărbătorit în ajunul festivalului dedicat nașterii lui Zeus și Dionysus Zagreus, în timpul solstițiului de iarnă Alții merg și mai departe, plasând începutul acestei sărbători în mitologia mesopotamiană, în mitul cosmogonic al lui Tiamat și Marduk, considerând că dezmembrarea lui Tiamat și ascensiunea lui Marduk au fost legate temporal de Anul Nou și, respectiv, de solstițiul de iarnă găsiți corespondențe în anumite rituri, obiceiuri babiloniene și sărbători ale zeilor de Anul Nou Obiceiurile descrise într-o stepă mare sunt caracteristice sărbătorii slave de Crăciun, ceea ce dă motive unor oameni de știință să susțină că a fost luată de romani împreună cu creștinismul În același timp, alții notează pe bună dreptate că au fost expulzați și slavii din sud, pentru care obiceiurile descrise sunt mai caracteristice, au acceptat creștinismul de la bizantini, nu de la romani Mai mult, la acea vreme slavilor le displăcea tot ce era roman, motiv pentru care se presupune că sărbătorile slave de Crăciun, impregnate cu elemente păgâne, își au originea în antichitate profundă, dar sensul lor primar a fost de mult interzis La slavi, pe lângă Crăciunul georgian, sărbătoarea este cunoscută și sub numele de Krachun, care este folosit și de români, iar slavii din sud o mai numesc și Ziua lui Dumnezeu Sărbătorirea solstițiului de iarnă a fost probabil o tradiție în întreaga Europă asociată cu cultul soarelui, iar celebrarea zilei de decembrie ca ziua de naștere a zeului Mithras în rândul iranienilor sugerează că sărbătorile dedicate solstițiului de iarnă și/sau personificarea divinității ea, au fost, de asemenea, caracteristice adoratorilor soarelui din Asia Sărbătoarea Nașterii Domnului suprapusă ei și instaurarea noilor religii Creștinismul și mahomedanismul au șters urmele zeităților păgâne cărora le-a fost dedicată inițial această sărbătoare Dar unele rituri și obiceiuri păgâne specifice sunt păstrate peste tot Problema prezenței zeului Crăciun în panteonul zeităților slave este discutabilă Majoritatea savanților susțin că o astfel de zeitate nu a existat, că Crăciunul este întruchiparea > " ciclul neo-giptic Ei explică prezența sa în sărbătoarea slavă și terminologia rituală ca continuarea numelui latin kalendae, pe care romanii o desemnau prima zi a fiecărei luni Această ipoteză este inacceptabilă, având în vedere că, în principiu, sărbătoarea ia numele zeității căreia îi este dedicată, și nu invers (cum ar fi Saturnalia un copil mic Doamne tânăr - copilul meu minunat niipanlie 'marcat', era clar pentru el slance igrelu, era clar pentru el slance pe liku, pe cartea lui rock Star, /Veda Slavic, poz I: / La copilul nou-născut, care în cer este un Dumnezeu tânăr / pe pământ un rege tânăr, vin să-l vadă trei mii de copii, căci felicită mama, iar de Crăciun i-au dat gu suhu aur, / suhu aur și argint, / ei a aprins o lumânare pentru el /c / Ca răspuns la aceasta, Mama Rău a dăruit copiilor mere de aur și struguri albi uscați, deoarece bulgarii cred că face parte din hrana zeilor Intriga nașterii tânărului Dumnezeu din cântece corespunde clar legendelor creștine despre pruncul Iisus Hristos și mama sa Fecioara Dar nu este exclus ca acesta să fi fost construit pe un mit asemănător mai vechi legat de moartea și renașterea soarelui, de ciclurile naturale în general Dumnezeu de Crăciun este prezentat în două forme La vârsta adultă, el se identifică cu oaspetele din Ajunul Crăciunului care arată ca un bătrân Crăciunul este înfățișat cu o față albă care strălucește și strălucește ca soarele, părul este aurit, capul blond (auriu) este împodobit cu o coroană a clanului dimita 'o ramură a unui copac sacru /?/*, iar barba lui este pieptănat Aparent, acesta este chipul vechiului soare în imaginația bulgarului Într-o mână ține un toiag, iar în cealaltă mână sau în sânul său se află un pahar de aur pentru apă sfințită (surita > urita), cu care sfințește casele În ziua de Crăciun, la ordinul Domnului Vishnu, stelele strălucitoare îl îmbracă pe Dumnezeul Crăciunului într-o haină de aur și îi pun pe cap un chimbil de aur "un fel de șapcă sau coroană" Cu o "scara de cai cu șase aripi" zboară ca o pasăre înalt, lat și lung și atâta timp cât clipește ochiul drept, merge din pământ în pământ / din mare în mare, abilități pe care le are Moș Crăciun modern Din cântecele din ciclul Ziua personală de Crăciun-Ziua de Crăciun, se înțelege că Vishnu Boga și Bela Boga sunt frați ai lui Dumnezeu Crăciunului În Cantul Boga se adresează mamei sale spunând: Micuțule, micuțul rău, vino la mine, micuțul, fratele meu, fratele meu, Dumnezeule Crăciunului, /Veda Slavic, : / Alte episoade subliniază relația bună fraternească a lui Bela God și Vishnu, adică mama Celui Prea Înalt, Dumnezeul Binelui și Dumnezeul Soare este comună Pe lângă mama și frații săi, în anturajul Crăciunului se află și zâne evreiești, stele strălucitoare și un Sfânt Înger Crăciunul trăiește în rai în palatul său, dar o dată pe an coboară pe pământ: Crăciunul meu în cer, în cer uf sarae, sit me malu mlogu, malu mlogu du year Acum pentru totdeauna aici jos, aici jos pe pământ /Veda Slavic, : / Aceasta se întâmplă înainte de sărbătoarea lui, se stabilește în pădurea Bela {Bilița sau Kalița), se așează sub un copac (cireș - simbol al arborelui lumii) lângă o fântână albă, de unde observă: Cine este eroul lui care măcelează un animal de jertfă, care-i vânează vânat mic, vânat mic, găini albe, apoi îi aduce mamei sale să-i gătească Noapte proastă /Veda Slavic, : / În funcție de faptul că i se oferă sau nu păsări de sacrificiu, el dă sau nu binecuvântarea lui pentru prosperitate Acest lucru se întâmplă în Ajunul Crăciunului, când Crăciunul vine în casele unde i-au fost oferite păsări de jertfă, se așează la masa festivă sau lângă vatra în care arde ciotul de Yule și înfășurându-și toiagul de aur, i toiagul său sau lovind masa cu el până când răsare soarele, alungă forțele malefice din imaginile regalului Iuda Samuvili sau Dragonul Negru (ipostaza Zeului Negru) Și așa din casă în casă în sate și orașe Se credea că pentru cei care i-au făcut un sacrificiu, vor fi cursuri complete la nivelul lui! / Pe vie struguri albi! Aceste credințe, precum și folosirea lui hizhne le paralel cu Bozhne le în adresa Kolede le, Bozhne le, / Christmas le, hizhne le, dă motive colecționarului de cântece I Gologanov să susțină că una dintre funcțiile acestui zeitatea este să patroneze casa și familia, deoarece coliba în dialectul relevant înseamnă "casă, casă" Aparent, această imagine a Crăciunului este un prototip al lui Moș Crăciun modern În același timp, un fapt interesant este stocat în această credință Se știe că, în tradiția bulgară, Ajunul Crăciunului încheie postul Crăciunului, iar pe masa ei nu ar trebui să existe produse de origine animală Obiceiul de a mânca păsări sălbatice în Ajunul Crăciunului a existat probabil în epoca precreștină Apoi s-a păstrat în unele zone până la mijlocul secolului al XX-lea, dar s-a desfășurat în dimineața Nașterii Domnului, când dimineața devreme burlacii și tinerii au prins păsări sălbatice și înainte de a mânca carne de porc, dimineața toată lumea de acasă lua micul dejun numit vrăbii sau porumbei, înlocuit mai târziu cu găină Conform credinței, acest lucru s-a făcut pentru ca acestea să fie la fel de ușoare ca păsările pe tot parcursul anului Într-un alt cântec se relatează că băieții s-au sacrificat pentru Crăciun și nouă berbeci, iar fecioarele au pregătit o masă specială pentru acea seară, numită Ajunul Crăciunului În aceste cântece, se repetă în mod repetat că în mâna stângă Crăciunul ține o carte (aurie, înstelată sau albă, limpede), iar pe o carte stele limpezi, prin care îi învață pe tineri: să fie îndrăzneți la fântână, să fie proști, să creadă în tine (Dumnezeu Vișnu), cu credință și jurământ să fie măcelăriți /Veda Slavic, : /, care mărturisește rolul Crăciunului ca educator și educator al tinerilor, pe seama transmiterii valorilor morale și a regulilor de comportament în societate Potrivit lui I Gologanov, Crăciunul este patronul caselor și zeul iernii Prin această funcție, el se corelează cu Zeul Zăpezii - stăpânul iernii Din eseul "Relocarea poporului până la capătul Dunării" reiese clar că Samodiva din vecinătatea Crăciunul este sub controlul lui Unul dintre ei este vântul Samuel, care prin voința lui provoacă vânturile, adică de ea depind unele fenomene meteorologice Prin urmare, având nevoie de vânt, oamenii în genunchi îl imită pe el, nu pe ea: Toți au căzut la pământ, de Crăciun, roagă-te lui Dumnezeu, să trimită un Samuel puternic, un vânt rece să sufle, mă duc la Dunăre să lenevesc, pu negu să mă distrez /Veda Slavic, : / Într-o oarecare măsură, în aceste cântece, Crăciunul se dezvăluie ca o zeitate cosmică cu funcții de stăpân al pământului, dar și protector al caselor Multe nume obscure ale Crăciunului date în "Veda slove-na" sunt cel mai probabil epitete care ascund o serie de trăsături ale caracteristicilor sale Și în două locuri ziua de Crăciun este înlocuită cu ziua Dri-noë, ceea ce ridică și multe întrebări Singurul lucru fără îndoială este că Crăciunul este una dintre ipostazele zeului Soare, care personifică, pe de o parte, Soarele bătrân, pe moarte, sub forma lui Moș Crăciun, iar pe de altă parte, Soarele renascut sub forma de un copil *(r)* Zeul Alb, Dazhbog, Enyo, Krachun, Soarele, Zeul Gri, Zeul Sura, al Ei, Dumnezeul Yara Numele sărbătorii de Crăciun există (sau a existat) în toate limbile slave Acest lucru se judecă și după cuvintele formate din Crăciun (cum ar fi cole-dari /în bulgară/, colind "colind; cântec rece; vaca de Crăciun; bățul kolsdarits, itrsn "rătăcire" și verbul colind (a colinda)' colind' '/rum /) Există diferite versiuni despre etimologia sa Se spune că numele a apărut din adaptarea lui Rom Kalendi pe o bază slavă (nu mai târziu de secolul al V-lea), posibil un derivat al vechiului nume slav Krachun sau diferențiat de acesta, personificând soarele prunc, spre deosebire de Krachun, care este identificat cu vechiul Soare Părerea că imaginea mitică a Crăciunului este o personificare a sărbătorii sale este discutabilă Acest lucru pare puțin probabil, având în vedere că leersonage-ul dă numele zilei în care este venerat, nu invers O serie de savanți asociază zeitatea Crăciunului cu cuvântul kolo "roată, cerc", ceea ce nu este fără motiv, având în vedere că slavii asemănau soarele cu o roată, iar unul dintre numele ei era Kolo Cel mai probabil, Kalendi era înțeles prin *К"lt" > Kolenda > Koleda (unde т > д, ca în gr dial KoХlaѵta "Crăciun") "Roată tânără, i e Tânărul Soare' Cu sufixul-ti (-е'тпе > -ыц" > -ets) în proto-slavă s-au format nume neutre din punct de vedere emoțional de animale și creaturi tinere (în engleză // лги > дгнкць > miel, жр-квти И жрев > жревти > armăsar, тмти // тгл > т vițel etc spre deosebire de ag-нtse, mânz, vițel, konto înseamnă animale foarte mici și poartă o conotație diminutiv-mângâietoare) Potrivit etimologiei populare, Crăciunul este identificat cu Sfântul Nicolae printre bulgarii din Ucraina Fără îndoială, această idee a apărut după creștinizare P probabil sub influența vest-europeanului Moș Crăciun, care se întrupează cu același sfânt creștin Sh Badalanova-Geller F , Cartea care este în gură: Biblia folclorică a bulgarilor basarabeni și taurizi, M , : - ; Vasileva M , Koleda şi Sur-ea, S , ; Veda Slovene, vol - , S , ; Venedikov I , hambar Mednoto, St Zagora, ; - ; Voloshina A T , S N Astapov, Mitologia păgână a slavilor, Rostov-pe-Don, ; ; Galysovsky N M , Lupta creștinismului cu rămășițele păgânismului în Rusia antică' (§ Sărbătorile păgâne ale slavilor ruși Kolyada): ; Gerov N , Rechnik în limba bulgară, v V, S , : ; Glinka G , Religia antică a slavilor și Sat Miturile vechilor slavi Saratov, : ; Kaisarov A S Mitologia slavă și rusă, M, : ; Karamzin I M , Istoria statului rus, vol I, carte , M , : ; Lomonosov M V , Opere filozofice alese, : ; Dicţionar mitologic (Redactor-şef E M Meletinsky), M , ; Nikolaeva M , Ezic roots on Koleda: ; Popov St , Bulgarian Koleda vv "Veda Slovena", Varna, ; Rakovski G , Bulgarian Old Folk Religion // Scriere în patru volume, v , S , ; Simeonova G , Otkosno Koleda of God - speak ( ), : , Sumtsov N , Studiu științific al colinde și /deErnvok: ;, Beograd, : - ; Shaposhnikov A K Krachun și Kolyada Originile tradiției slave Aspecte etimologice și culturale // colecția "Cultura în limbă și literatură - limba și literatura în cultură" - V-ik KNUim J Balasagyn, ser ( ), vysh ( - , extern), Bishkek, : - ; Skok R, Etimologijski rjecnik hrvatskoga ilisrpskoga jezika, or , Zagreb, : KOLER /dial / > COLERA KOLOBR (kolobri - pl , kulubar și kulubr /istoric/) > SHAMAN Termenul colobar este un nume pentru conceptul de șaman în rândul proto-bulgari, înregistrat într-un vechi trib sursă bulgară cu aspectul Kiivri, iar într-un document din secolul al XVII-lea se găsește numele de așezare Kalabrovo Probabil titlul avar bookolabrax 'preot; mag' (după Theophylact Simocates) este derivat din colober Apropiate de sunet sunt variantele de dialect nord-turc kolbur, kolbur "ghid, ghid", care corespunde osman tur kalaguz > tur kalavuz "n-lider", unde tranziția g - z a respectat legea fonetică a rotatismului în protobulgară Nu numai din punct de vedere sonor, ci și semantic, se apropie de hulabirul din Asia de Est "unul dintre funcționarii care locuia în apropierea templelor și era angajat să furnizeze trei căruțe pentru a elimina grindina" Sub masca, morfemul rădăcină kal se găsește în prima componentă a combinațiilor de cuvinte ciuvaș kalym vatti și kalam karchaki "magician/-femeie/, chip de vrăjitoare, unde se presupune că kalym este numele unei sărbători arhaice civaș, care coincide cu mijlocul Săptămânii Sfinte creştine' Potrivit altora, nu este o sărbătoare independentă, ci o parte a sărbătorii de Anul Nou Mynkun Termenul kalim în ciuvaș înseamnă de fapt "sacrificiu", iar kalim hyvni înseamnă "sacrificiu", care se află în domeniul riturilor păgâne asociate cu kolobera Se credea că în această zi spiritele morților au ieșit din morminte pentru a-și vedea rudele, iar o săptămână mai târziu, de sărbătoarea lui Seren I Berem, tinerii s-au plimbat în jurul fumului și au lovit cu casele, hambarele și grajdurile crengi de rowan și afumat localul cu coada-calului, pentru a alunga spiritele înapoi în cimitir Tranziția b ~ t, cum- it și vocea off a - o sunt caracteristice limbilor turcice Din punct de vedere semantic, termenii sunt legați de cultul strămoșilor decedați După unii lingviști, cuvântul este de origine finno-ugrică și este derivat din rădăcina morfem kol- (kul-, kal-), care se găsește în: mar car tu si udm kulumi 'murind', comi-zir coulom, ung "moarte" halal; Fin , Liv kalma, Est , Ung kalm, Sami, kălm, mord M kalma, mord E kallo 'mormânt, movilă' Această abatere semantică în limbile finno-ugrice este legată de sensul "ghid, ghid", în care se află funcția colobarului de a ghida sufletele morților în cealaltă lume, precum și rolul său de ghid spiritual celor vii Potrivit lui I Venedikov, termenul este de origine persană, deoarece preoții persani erau numiți kolobri Sh Venedikov I , Protobulgarii și creștinismul, Sf Zagora, : ; Ka-loyanov A , Kolobriții - liderii religioși ai armatei Boyan Magosnika și Bulgarian Monthly Revista de literatură, S , , voi : - ; voi - : - ; Fedorovich M D , Artă decorativă tradițională și sărbători civaș: etc CAL și MARE L A (iapa) Animal de cult solar, care în mitologie apare adesea cu un aspect fantastic și capacități incredibile După domesticirea calului și dezvoltarea creșterii cailor, cultul pegoului a înlocuit cultul căpriorului ceresc sau al ursului ceresc ca simboluri solare în rândul tuturor popoarelor ecvine În perioada de tranziție, calul a fost înfățișat cu un corn /Siberia/, care vorbește despre identificarea cu unicorn Spre deosebire de căprioară și urs, ea locuiește în spațiu cultivat și a ocupat până de curând un loc aparte în viața omului Multă vreme, calul a fost considerat cea mai mare cucerire a omului - pentru el, a evoluat într-un mijloc de mișcare prin călărie, mai târziu a devenit animal de tracțiune, pentru război, întreținere și hrană Calmucii cred și astăzi că atunci când un călăreț galopează, el își ia puterea calului și el însuși devine mai puternic și mai sănătos Datorită abilității sale speciale de a vedea în întuneric, de a ghida călărețul și a celorlalte calități ale sale, a fost perceput ca un animal extraordinar Din punct de vedere mitologic, calul este asociat cu focul și apa, ceea ce susține credința în originea sa nenaturală Potrivit hinduismului, zeii l-au creat din soare, iar în Vede se spune că s-a născut din frecarea a doi copaci, adică identificat cu focul sau cu zeul focului Agni Conform mitologiei grecești antice, creatorul calului este zeul spațiului apei, Poseidon, iar printre sciți, este omologul său, zeul Tagi-masada Dar divinul Pegas are o origine htonică: conform unuia dintre versiuni, el a sărit din cadavrul Gorgonei după ce Perseu a decapitat-o și, potrivit altuia, el este copilul iubirii lui Poseidon și a Gorgonei Mama cailor lui Ahile este una dintre Harpii, iar cealaltă este mama cailor Dioscurilor (dată de Hermes) Armăsarul lui Odin, Sleipnir, este fiul calului mitic Svadilfari și al lui Loki sub formă de iapă Potrivit osetenilor, calul pământesc provenea de la cel ceresc Chinezii credeau că progenitorul cailor a fost Xiuan-mu, mama care a condus Occidentul Se spune că în vremurile preistorice în Europa antică, un călăreț era întruchiparea Marii Zeițe Mamă (pământ), în timp ce unul dintre gemenii ei însoțitori călărea pe un cal alb, iar celălalt pe un cal negru, deoarece reprezentau viața și moartea / iranienii, Indieni, Ayagli-chans, Celti, Sciti, Baltici, Slavi/ Și în budismul japonez, una dintre formele de manifestare a Marii Zeițe Mamă Bato Kannon și a Zeiței Milei este sub forma unui cal alb sau cu cap de cal Grecii o venerau pe zeița Melanippe "calul negru" care avea forma de iapă neagră, dar mai târziu acest cult a fost transferat lui Demeter Poseidonul grec a apărut uneori în imaginea unui cal alb /Balcani, M Asia/ Boreus, zeul vântului de nord, s-a transformat și el în cal atunci când le-a sedus pe fiicele lui Erehtheus, care au dat naștere a doisprezece armăsari - ușoare și iute ca vântul Multe dintre artefacte o înfățișează pe "stăpâna cailor" luând o poziție între doi cai cu capetele întoarse în direcții opuse Cu un cap de cal, este înfățișată Matounyan, una dintre cele patru fete cher-niche - zeițe chineze asociate cu curtarea, poreclit Tsannyu Uneori era înfățișată cu un cap de cal și cu zeița greacă a fertilității Demeter Asirienii și-au imaginat zeul Anamelech ca pe un cal urât căruia i-au sacrificat oameni Zeițele htonice celtice Medeb din Tara și Mica din Ulster, protectori ai cailor, descris ca având înfățișarea unei iape Zeul nordic Loki s-a întrupat ca o iapă când a luat miticul cal Svadilfari de la constructorul uriaș (care a decis cu ajutorul calului său uriaș și extrem de puternic să construiască un zid în jurul orașului al zeilor Asgard) calul în mitologiile insulelor britanice sunt și alte zeități, una dintre ele este conducătorul lumii interlope În ritualul hindus al sacrificiului de cai, un călăreț a fost perceput ca o întruchipare a zeului Prajapati Unele fenomene naturale personificate în mitologie apar și în imaginea cailor - valurile mării erau percepute ca cai albi, iar călăreții lor sunt zeul grec Poseidon și omologul său roman Neptun Steaua căzătoare este asociată cu un cal cu care zeul ploii alergă pe cer /toată (Africa)/ În alte cazuri, norii sunt asociați cu caii Cel mai adesea, calul era perceput ca un animal solar, mai ales cel luminos, care era asociat cu Soarele În multe dintre tradițiile indo-europene, zeii soarelui, cerului și tunetului se mișcau în carele trase de un număr diferit de cai În mitologia germano-scandinavă, calul călăuzitor al Soarelui este Skinfaxi, înhămat la carul său, iar calul Hrimfaxi este înhămat la carul Lunii Un număr de popoare s-au închinat zeităților - patroni ai cailor Pentru gro- pentru romani acesta este Poseidon, pentru romani Neptun', pentru sciti, pe langa faptul ca era un zeu al marii, Tagimasada era si un zeu calaret, creatorul si patronul cailor Zeități - patroni ai cailor, sunt și Alan Vak "zeul calului", zeița celtică Epona (adoptată de gali și romani), Abzar inee printre tătarii kazahi, Yakut Dzhyogei togoi, chinezul Mawan I/ Mawan *prinț a cailor etc Călăreții reprezentați pe monede și alte artefacte găsite în timpul săpăturilor arheologice din Asia Centrală și Centrală, Caucaz, Crimeea și în alte părți sunt considerate a fi ai Zeului Cal Cel mai venerat dintre patronii spirituali dintre ugrienii din Ob este Călărețul Ceresc, care probabil reprezintă și călărețul nostru Madar Miturile despre gemeni călăreți pot fi găsite în toate culturile antice, deoarece în unele stepe sunt asociate cu Soarele Acest lucru este valabil și pentru Dioscurii greci și pentru călăreții gemeni hinduși Ashwini, fiii zeului soarelui Surya, a cărui mamă Sanjuna a devenit iapă Legenda călăreților gemeni pe cai albi care i-au ajutat pe romani să câștige lupta împotriva latinilor este populară Adesea se referă la mișcarea soarelui pe parcursul unei zile Pe baza acestui fapt, calul a fost perceput și ca un simbol al timpului, lucru evident și din imaginile sale din unele catacombe Zeii călăreților erau populari în antichitate Un cal este un atribut al zeului tunetului Pireu în mitologia hitită În mitologia hindusă, zeul Indra a înhamat calul pentru prima dată, dar el și-a înhamat calul cu coama de aur și ochi de soare, care era considerat sacru, la carul său de aur, iar Kalki "Calul Alb* va fi a zecea încarnare a lui Vishnu, care va apărea pe un cal alb cu sabia în flăcări ridicată în mână pentru a salva omenirea Zeul-cal al celților este Abartha, iar zeul-cal scitic este înfățișat pe tăblițe de marmură cu o barbă lungă și un rhyton în mâini, înaintea unui altar în spatele căruia se află un copac cu un șarpe încolăcit în jurul lui Pe tăblițele votive de marmură, pe metal și alte plăci sunt imaginile în relief ale călărețului trac fără nume, care este identificat cu diferite zeități ecvestre tracice și grecești, dar cel mai adesea este identificat ca Eroi Perșii credeau că la apariția respirației cosmice, Mesia Sosish va apărea pe un cal alb Zeii dragoni sunt, de asemenea, călăreți Zeul suprem al Tantrei turcești (Tengri) este, de asemenea, un călăreț, zeul vântului Vayu în mitologia iraică, printre japonezi calul este un atribut al zeului ploii, iar în budismul tibetan calul Lungtpa este un atribut al vânt; se spune că poartă pe spate chintamani "o piatră prețioasă, un cristal care îndeplinește toate dorințele" Această tradiție străveche este transmisă în creștinism, unde un număr de sfinți sunt și călăreți, iar Sfântul Gheorghe a fost adoptat de multe națiuni europene drept patronul cailor Unii i-au oferit chiar o jertfă fără sânge de Sfântul Gheorghe pentru a asigura sănătatea și fertilitatea cailor Georgianii au încredințat această funcție Sfântului Todor Potrivit tradițiilor biblice, calul este ajutorul îngerilor și al sfinților; ajung pe pământ călare pentru a ajuta oamenii, mai ales în timp de război Această credință a continuat până în Evul Mediu Spaniolii spun o legendă a sfântului lor patron, Sfântul Iacob, care a apărut pe armăsarul său alb ca zăpada și a luat parte la cele mai grele lupte din timpul bătăliei a lui Ferdinand cu marocanii Această credință a fost vie până la începutul secolului al XX-lea, când, potrivit unei legende, în timpul luptelor de la Monsa din timpul celui de-al treilea război mondial, mulți oameni susțineau că au văzut apariția sfântului patron al englezilor, Sfântul Gheorghe, după ce pe care nemţii şi-au părăsit poziţiile a ta Despre incidente asemănătoare povestesc și italienii, rușii etc Există numeroase comparații cu cazuri extraordinare de cai descrise în Biblie: când calul ceresc a apărut pentru a-i ajuta pe evrei; cai de foc au coborât pe pământ, l-au apucat pe profetul Ilie și l-au ridicat la cer, într-un alt caz l-au ridicat pe Macabeu etc Muhammad a fost și călăreț Cu calul său Burak (în arabă al-Buraq "Eu strălucesc", "Eu strălucesc") și însoțit de Jibrail (Gabriel) într-o noapte, Muhammad a parcurs distanța de la Mecca la Ierusalim, iar de acolo calul l-a dus în al șaptelea cer , dar călătorind de-a lungul cerurilor, s-a oprit în fiecare cer pentru a discuta cu patriarii și cu îngerii Unii demoni au călărit și cai, precum Moartea, al cărei cal este Hel /germani/, monstrul rus Chudo-Yudo etc Călăreții sunt toți eroi-rege nu numai în folclor, ci și în trecutul istoric, când erau percepuți ca reprezentanți ai lui Dumnezeu pe pământ Cei mai pursânge armăsari din regat erau proprietatea lor De-a lungul veacurilor s-a păstrat amintirea extraordinarului cal al lui Alexandru cel Mare, Bucephalus Cu o frumusețe maiestuoasă și o forță extraordinară, s-au distins o serie de cai de eroi importați din diferite națiuni, deoarece își sfătuiau și ajutau stăpânii Acestea sunt: Rakhsh Trum', calul cavalerului Rustam, un erou în epopeea iraniană "Shahname" de Firdousi; calul lui Alpamash-batr Baishubar - un personaj din epopeea kazahă; zeul-tire Ali din mitologia uzbecă a călărit calul puternic Dul Dul; Akbuzat este un cal din epopeea Bashkir; calul frumos Belgene al șamanului Geser în epopeea mongolă cu același nume și multe altele De obicei, calul mitic este înaripat Este considerat un animal ceresc, păros Imaginea lui se găsește pe basoreliefurile asiriene și pe monede cartagineze El este reprezentant al intelectului pur, al integrității, al vieții și al morții Calul înaripat nemuritor Pegasus din mitologia greacă galopează prin cer și niciun muritor nu-l poate supune; este un favorit al zeilor și chiar al lui Zeus, căruia îi poartă fulgerul și luptă cu răul; este percepută ca un simbol al inspiraţiei poetice În versiunea Karachay-Balkar a epopeei Nart, se spune că, după ce s-au mutat spre cer, miticii Narts au zburat pe cai cu aripi de vultur Turcul tu l par (tolpar), un reprezentant proeminent al Chipggo este Gyr-ata (Kyr-ata) - calul eroului epopeei turcești Kyorolan, este de asemenea înaripat, la fel ca și calul Toelungluv din Mir-Susne- Huma, sfântul patron al șamanilor / Khanty, Mansi/ În ideile mahomedanilor, animalul ezid al profetului Mohammed Burak este uneori un cal, alteori ceva între un măgar și un catâr cu trupul alungit, urechi lungi și cu aripi albe pe picioare; mai târziu îl descriu pe Burak ca pe un cal înaripat, uneori cu chip uman Potrivit musulmanilor din India, sulița lui Mahomed are "o față umană, urechi de măgar, corp de cal și coadă de păun " În budismul chinez, calul înaripat poartă Cartea Legii pe spate, iar caii indieni Guhyaka sunt gardienii zburători ai comorilor înhămați în carele diverșilor zei /indo-europeni/, precum și Sf Ilie din panteonul creștin Calul înaripat apare și în rolul de mesager al zeilor Una dintre numeroasele sale funcții este aceea de a servi drept mediator între lumi Caii zeilor și eroilor din epopee au adesea alte elemente fantastice în aspectul lor: calul zeului nordic Odin Sleipnir este cu opt picioare și de origine divină - este fiul armăsarului Svadilfari, aparținând uriașului, constructorul zidului mitic orașul Asgard și zeul Loki în formă de iapă Calul ceresc înfățișat într-o movilă din Coreea are și opt picioare În ideile unor indieni, corpul calului mitic este dezosat, motiv pentru care se mișcă ușor și liber în toate direcțiile /Quechua, Yucca, Warochiri/ Calul divin al lui Heracles Arion din mitologia greacă - are coama verde, iar calul eroului irlandez Conall I Cernak are un cap de câine Acest grup de cai mitici include și centaurul (omul-cal) din mitologia greacă veche, precum și Sivka-burka - un personaj din basmele rusești, care are, de asemenea, aspectul unui jumătate de cal, jumătate de om (Mitonominantul este format prin reduplicarea semantică a cuvintelor rădăcină univocă siv și bur, prima fiind o variantă slavă a lui sur, iar cea din urmă fiind o variantă fonetică a lui sur în unele limbi iraniene ) Caii mitici posedă și alte calități supranaturale Ei pot vorbi, pot schimba formă, pot folosi magie, sunt inteligenți și posedă o mulțime de cunoștințe, permițându-le să-și ajute stăpânii atunci când se află într-o situație dificilă Acest personaj este larg răspândit în mitologiile și epopeele eroice ale popoarelor indo-europene, caucaziene, turcești și a unor popoare native americane Astfel sunt caii vorbitori Balius și Xanthu al lui Ahile din "Iliada"; calul magic Svadilfari din mitologia scandinavă; calul ciudat Kurkik Djalaly din epopeea armeană "David de Sassoon", pe care eroul Sanassar l-a salvat de pe fundul mării , echipat cu un ham și o sabie -fulger Caii mitici de tip tulpar (tolpar) în tradiția turcă sunt numeroși, precum calul vorbitor Kerkula al eroului Kendebai din epopeea kazahă; minunatul cal Chal-Kuiruk din epopeea kârgâză "Er-Tyoshtyuk", care cântă în modul în care coboară în lumea interlopă etc Uneori tulparul trimite otrăvuri, aruncă fulgere; este un ajutor obligatoriu și incoruptibil al eroului în lupta sa cu un ajder sau un deva, îl protejează de acțiunile răuvoitoare ale fraților săi sau ale altor dușmani; el vorbește ca un om, citește miele și cunoaște intențiile oamenilor, zeilor și demonilor, păsărilor și fiarelor Uneori calul mitologizat {tulpar) este inestetic la aspect, simplu si chiar urat, dar poseda abilitati extraordinare; doar atunci când este necesar, se transformă într-un cal fabulos de frumos, fără a-și pierde calitățile magice /Bașkiri/ Este asemănător cu calul personajului principal din basmul românesc "Arab alb" (repovestit de Ion Krianga) Calul joacă un rol esențial în tradiția șamanică, conform căreia piamanul călătorește prin lume cu el Se credea că sufletele părăsesc această lume și se întorc călare atunci când renașteau De aceea, probabil, exista obiceiul să-i îngroape calul (traci, turci, altaizi), efigia lui Nvg sau hamul lui Atorki împreună cu autostopul, pentru că ar fi slujiți morții în lumea cealaltă De acum înainte, calul a fost asociat atât cu viața, cât și cu moartea Caii albi sau bruni au uneori o "stea" pe frunte, ceea ce este un semn al divinității lor Astfel de cai sunt încă deosebit de prețioși pentru uiguri Turcii au prețuit un cal bun în așa măsură încât eroii unor epopee sunt gata să-i dea unui asemenea cal toate posesiunile lui, iubitului său și chiar tribului său Aceasta se reflectă viu în versiunea bașkiră a epopeei despre Alpamush, care, nemulțumit de calul său, își dorește calul neobișnuit al unui alt personaj din lucrare, oferindu-i acestuia casa lui pentru ea, întregul trib, proprietatea lui și chiar iubita lui soție: Bunicule Kotlabe, bunicule Kotlabe, ai un armăsar maro deschis, te rog dă-mi-l, bunicule, te rog, dă-mi, bunicule, lasă-mi casa, tribul și proprietatea mea și Barsin-Hilu-ul meu să devină a ta /Venedikov, : / Încă din mitologia greacă veche, se menționează schimbarea unui bărbat cu un cal Potrivit unui mit, după ce l-a răpit pe frumosul Ganymede, Zeus și-a asigurat tatăl dându-i un car cu cai nemuritori Printre puterile mari și spumoase atribuite calului se numără și capacitatea lui de a descoperi apa subterană; în folclorul diferitelor popoare de pe teritoriul eurasiatic se povestește cum apa țâșnește din pământ dintr-o lovitură cu copita Sub diferite forme, calul participă și la unele practici rituale Armata regelui persan Darius a ridicat și s-a închinat unui "cal solar", care avea un ham de aur și era acoperit cu un sac alb Un cal a fost adus într-o cameră cu un nou-născut pentru a-l face fericit /Bașkiri și Karakalpaks/ Îmblanzirea unui cal sălbatic într-o oarecare măsură percepută ca subjugarea naturii, care în multe națiuni era și o acțiune rituală în timpul inițierii băieților În China, aricii tineri care treceau prin riturile de inițiere erau numiți "cai tineri" În riturile misterioase ale posesiunii sufletești și inițierii, posedatul și-a asumat rolul unui cal, călărit de un spirit care ar putea fi atât infernal, cât și ceresc, divin /Asia Mică, Africa, Haita, Brazilia/ Unii credeau că calul este întruchiparea sau purtătorul spiritului bobului, și de aceea în timpul recoltei aveau grijă deosebită de cel mai tânăr cal din sat, acesta fiind cel care trebuia să treiera noua recoltă / francezi, germani / În timpul rugăciunilor lor pentru ploaie, unii din tribul Bambara/Mali/ călăreau pe stâlpi și imitau caii înaripați, în timp ce luptau cu spiritele oprind șobii roditori "Cai" similari erau folosiți de riturile (Kalușhars) în ritul românesc kaluii (căluș "cal"), săvârșite în repetate rânduri în timpul Duminicii Rusalului și destinate să vindece bolnavii La indo-europeni și la turci, cursa rituală de cai era răspândit, imediat după înmormântare /grecii, romani, traci, iranieni, slavi etc / Turcii făceau parte și ei din complexul ritual de nuntă În unele cazuri, calul i-a fost zeificat și sacrificat, dar în altele - el însuși era un animal de sacrificiu În multe culturi a fost, și undeva încă este, principalul animal de sacrificiu Diverse ceremonii importante au fost însoțite de un sacrificiu de cal În hinduism acest lucru se făcea în onoarea zeului Varuna În timpul ritului agnikayana, în cinstea lui Soma, a fost sacrificat un cal alb, al cărui cap era așezat pe altar Ritul aiivamedha I asvamedha "sacrificiul calului" a avut loc în timpul echinocțiului, când conducătorul și-a eliberat cel mai puternic cal alb Scopul acestui rit era de a asigura posibilitatea soțiilor domnitorului de a da naștere, pentru ca acest lucru să se întâmple trebuia să petreacă o noapte lângă cadavrul calului și chiar să imite relațiile sexuale cu acesta Pe de altă parte, se credea că această căsătorie mistică va asigura puterea conducătorului, iar după o sută de astfel de sacrificii ale celor mai buni armăsari ai săi, conducătorul va deveni conducătorul lumii, va dobândi o mare putere și nemurire Potrivit "Rigvedei", calul de sacrificiu se numește Tvashtra, adică "calul lumii", ceea ce înseamnă că acest rit era încărcat cu o semantică cosmologică mult mai complexă Un rit similar a existat printre celți în timpul ceremoniei de încoronare a regelui: el însuși a luat parte la jertfa unei iape albe, a imitat actul sexual cu ea și abia după ce s-a scăldat în apa în care i-a fiert carnea a fost confirmat ca rege La îndeplinirea ritului falic legat de fertilitate, germanii au folosit și (alb) ) cal de jertfa Romanii i-au dedicat lui Marte cai de razboi, iar dupa recolta (pe octombrie) i-au sacrificat un cal, intrucat este si protectorul culturilor poloneze Italianul Veneti a sacrificat un cal alb zeului Diomede iar iranienii - zeului soarelui Mithras Jertfa cailor la înmormântări era larg răspândită Ahile - eroul "Iliadei" lui Homer, a sacrificat patru cai pe mormântul prietenului său Patroclu, crezând că îl vor duce în viața de apoi Unii turci din Asia Mijlociu și Centrală au sacrificat un număr diferit de cai la înmormântări - de la unu la , în funcție de statutul lor social și de cei care participau la ritualurile funerare Chiar și astăzi, la o înmormântare, acolo sunt săpați cai, iar la sfârșitul ceremoniei, se obișnuiește ca gazdele să-și ofere oaspeților preparate din carne de cal, iar când pleacă, dau fiecare câte o bucată de carne să ia Acasă Potrivit lui Marco Polo, atunci când un șef a fost îngropat, mongolii i-au ucis toți caii lui buni, crezând că vor fi cu el în viața de apoi Jertfele călare erau săvârșite numai de rege sau de marele preot Peste tot, calul alb este crescut în primul rând în cult Ea întruchipează frumusețea perfectă și este un simbol al măreției, mai ales dacă este albă ca zăpada Pe lângă sacrificii, apare și în alte situații, ceea ce este urmărit în ^Avesta", unde este considerat un simbol al luminii soarelui și al vieții, al iluminarii spirituale și al triumfului În carul zeiței iraniene Ardvi-Sura-Anahita patru cai albi sunt înhămați, dar konto reprezintă vântul, ploaia, norul și zăpada umedă Herodot relatează că în armata regelui Xerxes exista un car sacru în care erau înhămați opt cai albi Într-una dintre versiuni dintr-o privire pentru Dioscuri în vechea tradiție greacă ei călăresc cai albi Acest lucru este, de asemenea, caracteristic Amazonilor Albul este calul lui Buddha când își părăsește casa, iar calul alb fără călăreț este văzut ca imaginea lui El este, de asemenea, o întruchipare a lui Vishnu în hinduism Templele budiste ale Calului Alb (Baima) sunt raportate în China; în a -a zi a lunii a șasea, chinezii au sărbătorit ziua de naștere a Calului Alb oferindu-i sacrificii și realizând spectacole de teatru în tâmplele sale Calul alb este un atribut al celui mai puternic șaman /Yakuti/ Un cal alb nevoiaș a însoțit mereu hoarda mea de golgo-tătari; se credea că era călărit de zeul războiului Sulde, care le aducea victorii, dar era invizibil Aproape toți eroii epici călăresc un cal alb Au crezut cândva că ar putea aparține numai zeilor și regelui În multe culturi, este un semn de apartenență la înalta aristocrație - doar regii și înalții demnitari aveau dreptul să călărească un cal alb Și astăzi pentru europeni este relevantă sintagma "Prinzupg pe un cal alb", care reflectă ideea unui mire perfect În partea "Apocalipsa" a Bibliei, Hristos călărește pe un cal alb, precum și oștile cerești care îl urmează Și în Islam, calul alb este un simbol al profetului Mahomed Este obișnuit pentru indo-europeni un animal de jertfă dedicat zeului cerului, iar ritul era însoțit cândva de aprinderea unui foc sacru și de turnarea rituală a sângelui animalului Iar alte popoare sacrificau un cal alb zeilor lor /turcii/, strămoșilor lor / chinezi/ sau la înmormântări, în special regilor /trahieni, ilirieni, grecii, balții / Jertfa unui cal alb (tayelga) a fost făcută și de unele dintre popoarele Altai Dar din moment ce pretutindeni culoarea albă este sacră pentru ființele din în altă lume, demonul Moartea apare uneori pe un cal alb Calul negru este antiteza celui alb nu numai la culoare Conform zoroastrismului, este personificarea nopții și a întunericului nocturn; demonul Ahriman apare sub înfățișarea unui cal negru când își răpește și își ucide victimele În unele tradiții se referă la forțe necurate /scoțiene, britanice/ Demonii se încarnează într-un cal negru Era recunoscut după dinții lui de lup și ochii de foc Potrivit legendelor, caii și călăreții negri le spun oamenilor din cauza faptelor lor rele /engleză/ În cele mai multe cazuri, un astfel de cal călărește Moartea; mesagerii ei sunt și cai negri /franceză/ Conform viziunilor profetului biblic Zaharia, spiritele invizibile sub forma unui cal cutreieră Pământul Albi murdari, adică caii plictisiți, a căror culoare este asociată cu lumina lunii, sunt, de asemenea, asociați cu moartea Sunt percepuți ca prevestitorii săi /germani, englezi/ Chiar și astăzi, "caii de aur" sunt cei mai venerați din Turkmenia, adică caii din rasa Akhal Teke, numiți și cai cerești Unul dintre ei a fost dat cândva oaspeților distinși Oseții venerează și capul calului, probabil datorită credinței că sufletul locuiește în cap O expresie a acestui lucru a fost obiceiul de a venera capul unui cal, desfășurat până la începutul secolului În același timp, se credea că craniul calului poseda putere apotropaică, precum și calul însuși După înmormântare, turcii au atârnat capul și pielea calului sacrificat pe un copac Semnificația sacră a calului în rândul turcilor a fost exprimată în credința că coada îi ascundea da, de aceea a servit drept simbol al Tantrei, care trebuia să asigure victorii Pentru marea cinste a calului printre marii intre secolele VI si XIV spun cele de ornamente descoperite în timpul săpăturilor arheologice, înfățișând un cal Calul este unul dintre animalele de cult și printre slavi În credințele rusești, el este considerat purtătorul unei puteri sacre, superioare În ideile lor, ca și iranienii, este personificarea unor fenomene naturale - vânt, nor, fulger Din cauza vitezei sale, el a fost uneori comparat cu o pasăre Potrivit legendei, cei trei cai, în timp ce trag carul Soarelui, sunt strălucitori și albi dimineața, cu cap de foc ziua și gri seara Stelele și constelațiile au fost, de asemenea, asociate cu caii, iar Calea Lactee a fost asemănată cu laptele de iapă Se credea că caii cerești beau roua dimineții pe pământ Printre zeii patroni ai cailor în rândul slavilor, letonul Usinii, belarusul Vozila și rusul Alsen, considerat de unii fratele geamăn al Crăciunului, dar după creștinizare, Sfântului Gheorghe i s-a încredințat funcția de hram al cai În vacanță, i-au adus ouă și bani /polonezi/ Zeii călăreților din panteonul slav sunt Sventovit și Perun, precum și Perkunas baltici Într-un cântec se spune că Kupala nu merge pe cinci, ci călărește ca un maestru pe un cal Calul alb era de asemenea ținut în cea mai mare stima de către slavi Astfel de călărie zeul zeilor printre slavii baltici Svento&it (Sviatovit) Potrivit legendelor, a pătruns cu ea în împărăția întunericului, unde a biruit Moartea și alți demoni În sanctuarul său din orașul mitic Arkon, erau cai albi, care erau considerați sacri Numai preotul le putea atinge Cu unul dintre cai se făcea și un obicei de ghicire, în care calul "prevedea" care va fi recolta în acel an YariloN Yarovit era înfățișat pe un cal alb, iar ritul dedicat lui era săvârșit cu un cal alb calul de sacrificiu era de asemenea preferat la o înmormântare, ar trebui să fie alb Și slavii asociau adesea calul negru cu forțele malefice Un astfel de cal călărește demonii Moartea, care folosește caii negri ca mesageri Conform credințelor, caii care suflă foc servesc demoni sau sunt ei înșiși Călăreții de cai negri sunt considerați spirite rele ale casei, deoarece noaptea joacă trucuri și călăresc cai până la moarte În același timp, în poezia populară rusă a secolului XX, calul negru este prezentat ca un simbol al vitalității și tinereții În trăsura de nuntă cu tinerii căsătoriți, odată erau înhămați doar caii negri, ceea ce le dădea și simbolismul nunții În limbile slave, cuvintele armăsar și iapă au și o conotație erotică Sârbii din Voivodina și Banat credeau în existența călăreților invizibili Obiceiurile pe care le-au săvârșit pe Todorovden nu țin de sănătatea cailor, ci de îmblânzirea lor ca să nu calce în picioare Se credea că calul alungă forțele malefice și, prin urmare, imaginile sale erau pe case și garduri Pe acoperișurile caselor erau așezate figurine apotropaice cu imaginea unui cal Slavi/, iar când construiau o casă sau orice clădire publică, îngropau sub prag un cap de cal la uşa exterioară /Sârbii/ Motivele populare au fost folosite de autorul rus Pyotr Ershov la crearea basmului Hrbupiko ("Cal-Horbunok"), în care calul personajului principal este inestetic și chiar cocoșat în aparență, dar posedă abilitățile de neofaralizare ale unui magician Omologul său în basmele populare rusești este calul Sivka-Burka, uimitor prin abilitățile sale fizice și înțelepciunea Un cal sau un călăreț a fost adesea folosit ca ornament în broderie și în prelucrarea lemnului de jucării, kurka și alte articole de uz casnic Bulgarii au moștenit cultul calului din principalele componente etnice care i-au format pe bulgarii de astăzi - traci, slavi și protobulgari; toţi s-au închinat calului Potrivit lui Homer, tracii erau faimoși pentru caii lor "mai rapizi decât vântul și albi ca zăpada" Protobulgarii erau pedepsiți pentru că au crescut pe cai, ceea ce era caracteristic și altor popoare din Asia Centrală și Centrală Slavii, ca precum și turcii, venerau calul ca pe un animal solar, care în acest sens i-a înlocuit pe predecesorii săi, căprioara și ursul Închinarea calului bulgarilor dunăreni se exprimă în prețul său ridicat Asemenea cavalerilor turci, eroul bulgar îl plasează pe un nivel mai înalt decât soția, ceea ce se reflectă în expresia precedentă "Îmi dau soției, nu-mi dau calul!" În folclor, se prezintă obiceiul bulgar de a paria calul într-un pariu, dar numai împotriva favoritului adversarului: hai să ne asigurăm că pariuri Să dăm prima mea dragoste, Tu dăruiești calul tău bun - /Vsnedikov ; / Potrivit unui cântec mitologic, până și Soarele era gata să-i dea surorii sale în schimbul calului cu care eroul îl depășise și câștigase pariul Iar protobulgarii, ca și ceilalți turci, au acceptat coada calului ca steagul de luptă și simbol etnic în timpul războiului Au crescut cai speciali de război, deoarece erau considerați sacri, motiv pentru care nu erau folosiți pe timp de pace Cine a încălcat acest tabu a fost pedepsit cu moartea Potrivit acestora, calul este un atribut al divinității lor supreme Tantra, care subliniază funcția sa militară Această credință își găsește expresia într-una dintre ipoteze, conform căreia coșul Madar îl înfățișează pe Tantra zeul-ga-călăreț, mai ales că la poalele acestuia a fost descoperit un templu folosit pentru rituri religioase Dar pe o altă ipoteză este asociat cu unul dintre conducătorii bulgari din perioada păgână (cu Asparukh - întemeietorul statului bulgar sau cu cei ale căror nume sunt scrise pe monument), care, ca reprezentanți ai Tantrei pe pământ, au fost și călăreți Calul mitologizat în folclorul bulgar este definit ca un vârtej, un cal condus de vânt, un cal înaripat sau un vârtej Aceste definiții transmit ideea vitezei și puterii sale neobișnuite Personajul folcloric Calul Vârtej este atât de puternic și rapid încât învinge chiar și vârtejele și depășește soarele într-o cursă cu el; așa cum se spune într-un basm: "nimic nu-i poate scăpa dacă îl urmărește" Uneori este și hiperbolizat - este cu șase aripi, motiv pentru care zboară sau are șase, opt, douăsprezece picioare Caii cu mai multe picioare se nasc o dată la doisprezece până la zece ani (de Ziua Sfântului Gheorghe) Dacă este necesar, caii cu douăsprezece picioare pot arunca flacără din gura și din nările lor Abilitatea de a zbura îi permite să acționeze ca un mediator între lumile inferioare și superioare Fără îndoială, așa este calul care călărește soarele în imaginea lui de băiat și cel al cavalerului care cutreieră pământul într-o singură zi - o imagine mitopoetică a soarelui Acest cal este foarte înțelept, posedă o magie necunoscută oamenilor, este un prieten fidel al stăpânului său și îl ajută în toate necazurile sale Descrierea calului din colecția de cântece epice și rituale "Veda Slavena" este vie, unde apare ca un atribut al multor zeități Mitizarea lui atinge apogeul în descrierea calului Zeului Cenușiu, care este asemănător cu o rândunica cu șase aripi: Siva Doamne faf padure, a călărit caii lui o scară, o scară cu șase aripi, a călărit pe un cal fierbinte, un cal înaripat fierbinte, cu șerpi fierbinți a păștet, cu șerpi fierbinți cu tetine, a pășit pe goo-ul căruia i-a dat foc, /Veda slovenă, articolul : / Toți marii eroi au și cai în galop Datorită calităților calului său, un erou care a pariat să depășească gătește cu soarele, câștigă pariul și primește sora soarelui drept recompensă Dar uneori un astfel de cal extraordinar are și un dușman al eroului În ambele cazuri, el este cel mai bun prieten al stăpânului său și îl ajută întotdeauna cu sfaturi sau magie atunci când are probleme sau trebuie să facă o ispravă Potrivit unei povești, tatăl Soarelui a dat un astfel de cal numit Gyoko ciobanului care și-a salvat fiul de la o lamă În melodiile epice ale lui Marko Kings, definiția lui horse-whirl-gon este shar koli ya Este greu de spus exact ce a însemnat odată acest nume, dar astăzi evocă a priori imaginea de "pestriță" Mai degrabă, este asociat cu definiția cailor mitici sura konya, adică este un "cal însorit, strălucitor, sacru" care, ca și proprietarul său, este extraordinar, extraordinar Nu întâmplător calul este și un atribut al unora dintre sfinții din panteonul creștin (Sf Ilie, Sf Todor, Sf Gheorghe, Sf Dimitar) Potrivit unei credințe, în noaptea de Todorovden, Sfântul Todor însuși, patronul cailor, apare ca un călăreț invizibil și se plimbă prin sat, iar dacă întâlnește o persoană, îl lovește cu cârja sau călcă în picioare l Fără îndoială, în acest caz, Sfântul Teodor și-a asumat nu numai funcțiile, ci și imaginea unei zeități arhaice (poate Tantra), căreia clerul creștin i-a dat o înfățișare demonică Imaginea calului poate fi găsită în diferite lucrări de artă populară - în broderie, sculptură în lemn etc Compoziția pe un sarcofag de la Pliska include două elemente: un cal și un semn solar Toate acestea confirmă faptul că în sintagma sura konya definiția sura înseamnă "însorit; sfânt, sacru' În perioada păgână, bulgarii (și alți slavi din sud) au dedicat o sărbătoare specială calului - Paștele calului, păstrat în calendarul popular-creștin și adaptat creștinului Todorovden - ziua Sfântului Teodor Tiron, adoptată de bulgari (și georgienii) ca patron al cailor Nu are o dată fixă, dar este inclusă în complexul de Paște Se sărbătorește în prima sâmbătă după Syria Zagovezni, adică în prima săptămână a Postului Ve-likden Sărbătoarea s-a remarcat prin cursele de cai (Kushii), care, deși parțial, sunt restaurate astăzi Kushiții sunt încă caracteristici popoarelor turcice din Asia Centrală și Mijlociu Tracii și slavii țineau și curse de cai, dar pentru ei era un rit funerar Pe Todorovden, bulgara făcea pâine rituală în formă de cal, cap de cal sau potcoavă, împodobită cu nuci, căței de usturoi și sare, care erau împărțite pentru sănătatea și fertilitatea cailor S-a făcut și o pâine mare - o bogovitza, decorată cu decor din plastic din aluat înfățișând cai, potcoave, urechi și cozi de cal Bucăți din ea au fost date și cailor Fără îndoială, acest lucru este legat de cultul calului ca simbol al soarelui, ceea ce este confirmat de decorarea unei alte pâini ritualice destinate acestei sărbători, care înfățișează un foc sau o vatră din care un cal alungă spiritele rele Pâinea ritualică, care era dată mirilor pentru sănătatea cailor, se făcea și în Ajunul Crăciunului În acea zi s-a săvârșit un rit cu esență magică, menit să asigure fertilitatea feminină, în timpul căruia femeile care încă nu nașteseră făceau schimb de pâine, iar apoi, scârțâind, săreau și dădeau cu picioarele ca iepele Cursele terestre au fost odată incluse în complexul de nuntă rituală La nuntă, mireasa s-a călărit pe un cal alb, iar mirele pe unul roșu Un rit similar se regăsește din nou printre turcii din Asia Centrală și Centrală De asemenea, bulgarii au așezat cranii de cai pe garduri sau pe copaci înalți pentru a îndepărta forțele malefice Standul de fier din vatră are uneori formă de cal și se numește cal; este şi un apotropaic Se credea că călărețul nu a fost niciodată în pericol de demoni - vampiri, doar sălbatici, ciuma etc , deoarece, conform credințelor, ei fug de cai Denumirea cal este înregistrată în textele vechi bulgare - cal ; Riverman etimologic bulgar, v , S , : ; Venedikov Iv , Zlatniyat Stozher, : - ; - ; sshchiyat, ecvestru tracic Și sp Vekove , , - ; Gabyipev E S , Cultul soarelui în mitologia iakutilor (Problema paralelelor etno-culturale antice) și Disertație pentru competitie uh Artă cand istorie Științe, Sankt Petersburg, : : ; Georgieva Iv , Mitologie națională bulgară, S , : - ; Gura A V , Simbolul animalelor în tradiția populară slavă, Moscova, ; Danilov O V , Cultele păgâne ale populației antice din regiunea Mari Volga, Idshkar-Ola, : ; - ; Denisov P V , Credințele religioase din Chuvashia, Ceboksary, ; Zaikov A V , Calul scitic în poezia rituală spartană și antichitatea Ayatichya și Evul Mediu Ekaterinburg: Universitatea de Stat din Ural, Vyl ; Katanov N F , Despre riturile funerare ale triburilor turcești din cele mai vechi timpuri până în zilele noastre, Izvestiya a Societății pentru Arheologie, Istorie și Etnografie a Universității din Kazan, vol , , Vsh : - ; Kon / ' Animalele din mitologii: ; Kuzmina EE, Răspândirea creșterii cailor și cultul calului printre triburile vorbitoare de iraniană din Asia Centrală și alte popoare din Lumea Veche Anatolia antică , M , ; Cai mitici // Material de pe Wikipedia, enciclopedia liberă: ; Kupar J K , Enciclopedie ilustrată în simboluri tradiționale testament, Sofia, ; Maraeov Iv , Vidimiyat mit, S , : - ; sshchiyat, Mitologiya na zlatoto, S , : * ; Pletneva S A , Nomazii stepelor ruse de sud în Evul Mediu (IV-XIP), Voronezh, ; Rybakov B A , Păgânismul slavilor antici, M , ; ; Tulpar: ; Walters, D , Chinese Mithology, S , : ; și altele; Famintssh A S , Deities of the Ancient Slavs, M , : ; Chevalier J , Geerbrant A , Rechnik on the symbol, v , S , : - ; Horovitz J , Muhammeds Himmelfahrt, "Der Islam", , v ; Piemontese A , Note morfologiche ed etimologiche su al-Burrq, "Anuali della facolta di lingue e litteraturc stranieri di Ca Foscari", , v , nr KONGIO (k'ngyo / Doctor?) > KARAKONDJOL KONDJOR (kanjor /Velgr ; Rod /, konzhur /Kostandovo, Rakhitovo și Dorkovo, VelgrU, konjure /Babyashko Kraische/); KONDJYAL (kondzhyal /I G , II, /); KONZHURAK (konzhurak / Slaveino, Smol ; Petkovo, Ard /) > CARACON, ir a), iar konjurak este format din konjor (gunjur) + suf -ak, care în acest caz apare ca augmentativ și întărește conotația peiorativă CONJURE (Konjure - m ch /Babyashko Kraishte/, conjurator /Dorkovo, Rakitovo și Kostandovo, Velgr /) Termen general pentru spiriduși, vampiri și alți demoni ** Pentru etimologie vezi: konjor, karakondur KONDURAC (kondurik /Turnak, Belosl /) O creatură mitică a grupului de demoni care arată ca o femeie mare și puternică, purtând o rochie lungă albă, care cutreieră noaptea, jefuind și bătând oamenii După toate probabilitățile este o formare secundară a termenului conjurak [cf la prestidator] KONUR (konur /Zhaltusha, Ard /) >■ TORBALAN Termenul pare a fi o variantă contractată a lui conjor COGNAC (cognac /ZB/) Un ghicitor care poate spune după lâna de miel, sternul unei găini și o labă umană w Acesta este un nume cu un sens figurat din Каняк "pieptul unei păsări folosit pentru ghicire" Este posibil ca acesta să fie derivat de la cal, ca o pușcă de la o iapă (?) Sh Dicţionar etimologic bulgar, poz , S , : KORDJIE (Kordijie / Yagodina, DevU) > MAGAZIN "" Acesta este un nume secundar de la korjie ( țestoasă Sh Berezkin Yu E , Clasificarea tematică și distribuția folclorului și a motivelor mitologice pe zone Catalog analitic ; Gornova M , Țestoasa care dă naștere soarelui Și slovenica artelor - un jurnal cultural și educațional regional: ; Do-breva S , Mitov și simbolismul figurativ în "Legenda celor patru zei de pe Kralya": ; Kupar J K , Enciclopedia ilustrată pe simboluri tradiționale, S , : - ; Marinov D , Narodna vyara și obiceiurile populare religioase, S , : - ; BM - - /; Turtle in the mythology of Africa ; Țestoasa în mitologia Europei: ; Țestoasa în mitologia Asiei Centrale și de Vest : ; Shevalie J , Geer-brant A , Rechnik on symbol, v , C , : - KRAKANOVTSI (krakan'ovtsi - pl ) > KARAKONJOL Se crede că numele este o variantă de karakonjol, reinterpretat ca krak, dar ar putea fi derivat din Krachun, adică Krachunovites, datorită acestor demoni care rătăcesc exact în același timp £□ Dicţionar etimologic bulgar, poz , S , : ; Gerov N , Dicționarul limbii bulgare, vol II, S , : KRALI MARCO (Regii Marko) O figură istorică mitologizată din perioada stăpânirii otomane în Balcani în epopeea Yunashică a slavilor din sud Regele Marko Mrnjavcevic a fost fiul conducătorului medieval al Regatului Prilep Valkashin Mrnjavcevic, care acoperea o mare parte a regiunii Macedonia După asasinarea tatălui său și a unchilor săi Uglegp și Goyko de către otomani, în s-a proclamat rege și a continuat lupta strămoșilor săi împotriva invadatorilor otomani din Balcani A fost ucis într-o bătălie lângă Craiova cu domnitorul român Mircea Voievodă După moartea sa, popoarele l-au lăudat și l-au adoptat ca pe un erou mitic Potrivit unei ipoteze, eroul folcloric Krali Marko (cunoscut și sub numele de Marko Kraleviti, Marko Kraljevic sau Regele Marko, iar sârbilor Krajevi Marko sau Marko Mrgjavcevi) a preluat caracteristicile unui erou mitic de mult interzis, căruia îi este atribuit și ca trăsături uraniene, precum și htonice, prin conto în unele privințe corelate cu zeul furtunii hitit, iar în altele cu Zeus cretan și Dionysos trac Potrivit unei alte ipoteze, Krali Marko este succesorul eroului călăreț, eroii traci Asemănarea lui, Krali Marko, l-a înlocuit treptat, adoptându-i caracteristicile și a umplut astfel nevoia timpului pentru un nou erou Eroismul acestui personaj istoric în lupta sa împotriva turcilor otomani a dus la mitologizarea lui În folclor, Krali Marko este un erou mai presus de eroi, căruia i se atribuie mărimea uriașă fantastică, puterea și alte abilități - unul dintre picioarele lui era pe Rila și celălalt pe Stara Planina; cu un pas a sărit peste fluviul Dunărea; a îndoit copacii cu respirația; mustața lui era de mărimea unui miel de trei ani și își atârnă dușmanii de un fir de păr din mustață Şapca lui era făcută din toată pielea de urs; buzduganul lui uriaș cântărea o sută de kilograme, iar când l-a aruncat pământul s-a cutremurat; cu ea și cu sabia sa de damasc a învins și pe arabii negri și pe bazir-gianii galbeni; luptă cu dragoni, hals, lame și auto-diving și învinge-le Potrivit unui cântec, el este gata să concureze cu Dumnezeu El ar putea face ocolul pământului într-o singură zi cu calul său în galop Charcolia (Sharko) Puterea lui s-a datorat faptului că a supt de trei ori lapte de la un mistreț De aceea a devenit frate cu Samodiva A lui prietenul lui apropiat este Sekula Detense - un alt erou mitic bulgar În multe locuri din Bulgaria, există pietre cu urme ale degetelor și pașilor sau ale copitelor calului regilor Marko Potrivit legendei, atunci când dă cu piciorul puternic, apa îi țâșnește de sub copita Se spune că multe izvoare și fântâni de pe pământ bulgăresc ar fi provenit în acest fel £ Arnaudov M , Eseuri despre folclorul bulgar, S , : - ; Mitologia vulgară Dicţionar enciclopedic (coautor: A Stoynev), S , : ; Venedikov Iv , Mednoto gunmo, St Zatora , : - etc ; Genchev G , Viziunea oamenilor: ; Teodorov E , Patrimoniul tracic antic în folclorul bulgar, S , : - FRUMUSEȚE (frumusețe /TetevU) > ȘARPE c" Eufemismul este st bul de aici frumusețe "frumusețe"; frumuseţe' KRASNOYAZDERITSA (Krasnoyazderitsa / BelogrU) Diva rea, rea Mytonominantt este compus probabil din krasa (în bulgară veche krasa "frumusețe; frumusețe") cu sensul "șarpe" și verbul a călăreți, ei "șarpe călare" Motivația este legată de o descriere a gnului, conform căreia frâiele căprioarei pe care o călărește și biciul ei sunt șerpi vii KRACHUN (Krachun /Plev ; Lom / sau Kruchun, Krachion, Krachon, Krachu-nek, Krachyunets, Kruchkn, Kirchak /în alte dialecte/ Zeul soarelui în mitologia slavă, probabil o ipostază a Crăciunului Acesta este unul dintre zeii slavi controversați Zeitatea Crăcun se păstrează cel mai bine în mitologia româno-moldovenească (Crăciun sau Crățun, Cărțun; mold Crăcăun) El este un analog al zeului slav Crăciun, al Saturnului roman și al lui Mithras iranian, ceea ce îl trimite la zeitățile solare De fapt, termenul karachon în Iranul Antic însemna "lună mare" în timpul căreia se făceau sacrificii de tauri zeului Mithras pentru a elibera soarele, care după - decembrie a început să răsară În imaginația românilor și moldovenilor, Krachun are înfățișarea unui bun bunic, de unde Mosh Krachun - echivalentul lui Moș Crăciun Lui îi este dedicată sărbătoarea Crăciunului cu același nume, care este sărbătorită pe decembrie într-un mod asemănător cu sărbătorirea Crăciunului în Bulgaria și Rusia De Crăciun, printre români, exista obiceiul ca preotul să viziteze casele credincioșilor, purtând un fel de păpușă, care este cel mai probabil o rămășiță a ritualurilor păgâne, când îl reprezenta pe zeul Krachun Nume popular Karâcsony al sărbătorii religioase Nașterea Domnului Hristovo în maghiară a fost împrumutat de la români sau slavii polabieni, iar după o altă versiune - de la bulgari sau slovaci În albaneză, termenul kögsip înseamnă "ciot", dar și bdnik - "ciotul care arde în vatră în noaptea de Ajunul Crăciunului" În unele dialecte din lumea slavă, sărbătoarea de Crăciun mai este numită Krachun /bulgară, slovenă și sârbă, croată/ SAU Korochun, Korochun /rusă veche/, Korochun /rusă/, Karachun /belarusă și rusă/, Kerechun, Krechun /ucraineană / etc , dar mai des este numele zilei dinaintea Crăciunului Printre hutsuls (în Galicia), Ajunul Crăciunului mai este numit și Krechun-vecer Și în unele regiuni bulgare această sărbătoare este cunoscută sub numele de Krachun, iar în alte locuri înseamnă și Enovden, adică ziua solstițiului de vară, pe care Krachun a numărat-o cu siguranță printre ipostazele zeului soare În mitologia belarusă, Karachun apare ca un "spirit rău care scurtează viața", iar porecla Karachun înseamnă "moartea subită a unui tânăr" În mitologia rusă, pe lângă "spiritul rău", Korochun este identificat cu "Moartea, doom" În limba rusă, unitățile frazeologice a venit Karachun până în prezent sunt folosite "Krachun a venit, i e a avut loc o moarte rapidă și neașteptată"; khvatil Karachun l-a prins pe Krachun, adică el a murit'; cere-i lui Karachuna să-ți dea Krachun, adică a ucide sau a tortura pe cineva cu cruzime" În unele dialecte bulgare, krachun înseamnă și "durere, în care picioarele oamenilor și animalelor sunt prinse", care are o paralelă în germană, unde krank este "durere" S-a spus că decedatul a fost dus de Krachun Acest lucru i-a determinat pe unii să-l considere pe Krachun ca o veche zeitate htonică Mai degrabă, este asociat cu Soarele pe moarte, care marchează sfârșitul anului calendaristic Este greu de spus ce are în comun mitonimul Krachun cu numele ucrainean krachun "un fel de șoim-șarpe", cunoscut și în rusă ca însemnând "pasăre de pradă de peste mări, Circaetus, din genul vultur, care se hrănește cu reptile" Fără îndoială, aceasta este una dintre zeitățile păgâne, dar după adoptarea creștinismului, acestea au fost reinterpretate ca demoni Analizând situația din jurul Krachun și Crăciunului, ajungem la concluzia că ambele teonime pentru slavi însemnau ipostaze ale zeului-Soare sau ale zeului-Soare responsabil de solstițiu cu o înfățișare dublă - primul pare să fi personificat vechiul, Soarele putred, muribund și Crăciunul - pruncul renascut Soare, care a fost ulterior identificat cu pruncul Isus Fără îndoială, prin ele se exprimă o limită temporală mitologică, semnificând trecerea de la anul vechi la noul an, precum și ciclul în natură, viață - moarte - viață sau naștere - renaștere - moarte - renaștere Ritualul pâine de Crăciun Krachun în rândul ucrainenilor, polonezilor, slovacilor și moravilor din Transcarpatia, perceput ca un simbol al bogăției familiei, amintea de zeul Krachun Dovadă a prezenței acestui zeu în panteonul slav este păstrarea tsinimei în numele personal sau de familie Kračun (Crăciun) în antroponimia română, rusă, sârbă și bulgară În rusă, numele personal Krachun este înregistrat în "Ipatievska letopis", iar într-un registru militar bulgar din citim: "Krachun fiul lui Bratuchin, care a murit, din Byala Slatina " Potrivit unei legende, numele satului Krachi-mir, Belogradchishko, este derivat din numele personal al fondatorului său, Krachun În , Krachun Marinov Pavlov etc , a fost numit procuror șef la Pernik, ceea ce înseamnă că a fost viu și în secolul al XX-lea Românii i-au botezat pe cei născuți pe decembrie cu numele Krachun sau Krachan Zeul Alb, Dazhbog, Enyo, Crăciun, Siva boga, Sura boga, Hers, Yara etc Există mai multe ipoteze despre etimologia teonimului Krachun Potrivit unuia dintre ei, provine din termenul latin quartum jejunium "al patrulea post mare" - posturile de Crăciun sunt într-adevăr posturi religioase de patru zile, dar aceasta ar însemna că sărbătoarea și posibil personificarea ei au apărut în perioada de Creștinismul, care este greu de permis În mai multe versiuni, Kračun este derivat din alte cuvinte latine precum creationero "copil", călătionem "adresa unui preot către popor în prima zi a fiecărei luni", etc , pe baza cărora se presupune că teonimul a fost împrumutat în limbile slave din română - schi Potrivit unor oameni de știință, acest personaj mitic este o moștenire a lui Dako-Getigge Într-o ipoteză, Korochun este prezentat ca un substantiv care înseamnă "cea mai scurtă zi", adică decembrie și este derivat dintr-un scurt Mai acceptabilă este versiunea de origine slavă - de la cadran praslav saturate *cogdip ; Nicoli R , Poreklo Theodor Kraciun: ; Panchovski, Iv , Panteont na ancient Slavs and mitology to them, S , : ; Fasmer M , Dicționar etimologic al limbii ruse, vol II, M , : ; Shaposhnikov A K , Krachun și Kolyada Originile tradiției slave Aspecte etimologice și culturale // Sat "Cultura în limbă și literatură - limba și literatura în cultură" - V-ik KNU numit după J Balasagsh, ser ( ), vol ( - , epuizat), Bishkek, : - ; Dicționarul etimologic român ; Ghinoiu I , Obicheiuri populare de peste ani Dicționar, București, : - ; Skok P , Etimologijski rjecnik hrvatskoga Salut srpskoga jezika, t , Zagreb, : KRIVULAN (Krivulan, Krivulyan /Belogo /) > KUTSOLAN w Numele este modelat după Kutsulan de la adjectivul strâmb KROMPALI {krompali, krompili /Plovd /) > VAMPIR Etimologia termenului este neclară Este probabil de aceeași origine cu kum-pir, adică varianta unui vampir KRUSNARKA (krusnarka /Str /) O creatură demonică supranaturală de tip jumătate om, jumătate câine, care poartă o cruce în gură Etimologia este clară - mitonominantt se formează din crucea de apel + -arka KRAVOLAK (sânge /general/); SÂNGE (sânge /Duan /) > TU- PIR w Aceste nume sunt eufemisme Baza lor motivațională este cuvântul sânge, care exprimă credința oamenilor că vampirul bea, suge sânge de la oameni și animale Formațiunea bloodhound este formată în asemănarea unui vârcolac, iar bloodhound este format cu sufixul diminutiv -cho, care dă numelui o conotație măgulitoare, dar mângâietoare KUGA {kuga /dial /) > CIUMĂ Denumirea kuga este identică cu sârbo-croatul kuga, care este derivat din ostar limba germana koge "contagiune" Ш Dicționar etimologic bulgar, poz , S , : BUCĂTAR O presupusă zeitate sau ipostază a vreunui zeu din mitologia tracă Judecând după frazeologia Na Kukoeden și Na cuc vară "niciodată" în limba bulgară modernă, în ciuda semanticii și conotației lor ironice, ele arată că o zi specială a fost odată dedicată acestei zeități Astăzi kukuoeden și vara cucului sunt asociate cu pasărea cucului În unele dialecte însă, sărbătoarea națională Nesi Monday, care în calendarul creștin coincide cu Lunea curată, se numește Kukoeden G S Rakovski susține că pe vremea lui: "În Kotel, bunicile bătrâne mai sărbătoresc Ziua Bucătarului, este prima zi de luni din Postul Mare, iar în Kotel, rareori spunea cineva pe vremea mea luni curate în mod literar Dar Ziua lui Cook se numea de obicei acea luni- În această zi, în unele regiuni din Bulgaria se ține încă un carnaval specific, ai cărui actori în limba bulgară literară modernă au adoptat numele de kukov sau kukeri (înlocuind celelalte denumiri regionale), motiv pentru care sărbătoarea se mai numește și Kukerovden În plus, încă o dată G S Rakovski susține că în orașul său natal, Kotel, a fost folosită sintagma: Ce vezi ca un cârlig? și explică că kook înseamnă colocvial "om sălbatic" Pe această bază își pune întrebarea: "Nu era Cook un zeu sălbatic?"* Mai târziu, o întrebare similară l-a preocupat și pe Theodore Evgeniev, care a presupus că aceasta era o zeitate tracică uitată Fără îndoială, Ziua lui Cook este o sărbătoare păgână care a supraviețuit până în zilele noastre și a fost dedicată zeului Cook Este greu de spus dacă acest personaj păgân este de origine slavă, tracă, protobulgară sau de altă origine Se știe că în perioada păgână poporul și-a consacrat sărbătorile și riturile zeităților pe care le venerau, iar după convertire - la Hristos, Duhul Sfânt, la sfinții creștini, ale căror nume sunt baza motivațională pentru celebrarea lor Unele dintre aceste sărbători sunt respectate, ascund adesea o veche zeitate păgână în spatele sfântului creștin Acesta ar putea fi unul dintre numele zeului trac al tunetului Unii termeni rituali oferă o bază pentru această ipoteză După cum se știe, actorul principal în riturile păgâne este în general o proiecție a unei zeități cu același nume, căreia îi este dedicată sărbătoarea corespunzătoare Termenul aragaz este derivat din kuk În același timp, Cuckoo, Cuckoo și Wai-gugu (probabil inițial Wai kuku) sunt nume duble ale persoanelor rituale Fluture și German - actorii principali în riturile corespunzătoare cu același nume pentru invocarea ploii Ar putea fi sugerează că aceste nume sunt derivate din mitonimul unei presupuse zeități tracice Kuk, la fel cum chipul ritual Butterfly este de la numele tunătorului slav Perun, iar păpușa rituală Germanus este o proiecție a posibilului tunetor trac Germanus În mod similar, numele dublete ale lui Butterfly în unele zone precum Dodola sau Dodolitsa, Vai-dudule etc sub se referă la Dodul - unul dintre numele zeului Perun Judecând după sufixul neproductiv -alya, numele Kukalya este primar, iar Kukuvitsa este mai recent, format pe pământ de limbă slavă prin analogie cu Dodolitsa, la fel cum s-a format Vai-gugu prin analogie cu Vai-dudule Componentele gugu ar putea fi o variantă a lui kuk/u/, care este cel mai probabil identică cu prima componentă din termenul kuku-myzhi "joaca de copil a bunicii oarbe" Varianta gugu și kuku sunt forme de caz, ca în toponimul Kukudiva - o localitate din stațiunea Druzhba de lângă Varna Acesta este un nume complex, în care a doua parte ar trebui să însemne "oraș", ca în Pulpudeva - unul dintre nume vechi ale orașului Plovdiv, adică Kukudiva = Kukovgrad Dar diva în Kukudiva ar putea însemna și "zeu", așa cum este în samodiva și este înrudit cu orașul Stoc;, lat dlus, divus, deus "zeu" ; Kostomarov M , Sloe'ian Mythology, Kiev, : - ; Cuc ; Cuc // Mitologia slavă: ; Raichev G , Maichina kletea: ; Chevalier J , Geerbrandt A , Dictionary of Symbols, vol , S , : - KUK UMYAV KA (kukuya yavka) Cea mai mistică și de rău augur pasăre din reprezentările mitologice ale bulgarilor În alte mitologii, unde se găsește, de obicei cucul (lat Athcne noctua și alte specii) este confundat cu bufnița - simbol universal al înțelepciunii Amestecul de pui de păsări se datorează dimensiunilor mari asemănarea dintre ele, a apartenenței lor la o singură familie, ceea ce dădea bufniței simbolism ambivalent Pasărea, un atribut al zeiței elene Athena Pallas (Minerva romană), de exemplu, este uneori specificată a fi o bufniță, iar în alte descrieri sau studii se spune că este un cuc Judecând după faptul că este o zeiță a înțelepciunii, științei, artelor etc , este o bufniță în acest caz Este, fără îndoială, o pasăre cuc în care Persefona l-a transformat pe Ascalaf, fiul lui Acheron (zeul râului subteran) și Tortira (nimfa întunericului) Potrivit unor cercetători, zeița sumeriană L i litu, care conducea visele erotice ale bărbaților, a fost asociată cu mitica pasăre Antsu I Ci, al cărei nume înseamnă "cuc" Ca ființă htonică, cucul apare printre indieni Mulți dintre ei se închină și astăzi unei zeități a morții și paznic al mormintelor, care în opinia lor seamănă cu un cuc Pentru azteci, împreună cu păianjenul, este un simbol al stăpânului iadului În imaginația sârbilor, kukumiavka este din sfera diavolului și a altor forțe necurate Ea este reprezentată ca un șmecher în versiunea croată a mitului tipologic al alegerii unui rege al păsărilor: Dumnezeu a spus că regele va deveni acea pasăre care a atins cele mai mari înălțimi; dar cucul s-a ascuns sub aripile vulturului, iar când a ajuns la Dumnezeu, ea a sărit pe spate, și așa era mai sus decât el Această înșelăciune a ajutat-o să devină regele păsărilor În diferitele versiuni etnice, cucul este înlocuit cu o alta dintre păsările mici Bulgarii disting clar cucul de bufniță și bufniță Există excepții minore, în Konto bufnița este considerată o pasăre mistică și mohorâtă împreună cu cucul Acesta din urmă este perceput ca o pasăre demonică Desemnarea ei ca "om mort" este asociată cu credința că ea prevestește moartea iminentă celor care o aud Se crede că atunci când aterizează pe acoperișul sau pe hornul unei case și începe să țipe, ea anunță astfel că unul dintre Familia va muri în curând O altă superstiție spune că, dacă un călător vede sau aude un cuc la ieșire, trebuie să se întoarcă și să-l amâne pentru o altă zi, pentru că s-ar putea să nu-și termine munca sau să aibă probleme Potrivit cărții de vis bulgărească, cucul prezintă și nefericire atunci când apare într-un vis w Numele este de origine turcă, iar în bulgară este posibil un împrumut cuman În Sfântul Turc kukumav, Kumyk kikimav "bufniță" Este folosit în unele limbi caucaziene, cum ar fi Lak dfiik-kumjav, Ubih kiukiumav, Adyghe kukiimijaQ "bufniță" O mitologie bulgară Dicţionar enciclopedic (comp A Stoynev), S , : ; Gura A V , Simboluri ale animalelor în tradițiile populare slave, M , : ; Micheaa-Peicheva K , Ciocnirea purității și a impurității în cultura și limba bulgară, S , : - ; Prior J , Universal symbols, S , : ; Shagirov A , Dicționar etimologic al limbilor adyghe (circazie), vol , M , : ; Chevalier J , Geerbrandt A , Dicționar de simboluri, articolul , S , : KUMPIR [kumpir ITkmJ} > VAL! e NII KUTUROK (kuturЭk /Delchevo, G Deli /) O creatură mitică cu caracteristici vagi din grupul de demoni care cândva îi speria pe copii când nu ascultau * * marsupial w Haâ-probabil că numele este format din kotur "pisica" + suf -oh, cu care se formează nume de demoni precum marok, marok KUTSOLAN (KutsolЬn, KutsulЬn /Brusen, Lopyan și Litakovo, Botev ; Zalyava, Sof ; Shipka, Kazan ; Tvarditsa, Sliv ; Podves, Karnob ; Tr /, Kutsalan /Kai-nardja și Babuk, Sil / ) Un lup demonizat, considerat liderul haitei mitice de lupi din mitologia bulgară Se crede că Cuzzolan este cel mai bătrân și mai însetat de sânge dintre toți lupii din haita mitică În mintea bulgarilor, se deosebește de alți lupi prin faptul că are gâtul înțepenit și șchiopătează Pe baza acestor semne, oamenii l-au echivalat cu diavolul, care este și el șchiop în imaginația populară Deși Kutzolan este principalul lup al haitei, atunci când aceasta se mișcă, merge pe spate - datorită defectului și vârstei înaintate Se crede că acest personaj păgân a fost asociat cu o divinitate păgână htonică Ultima zi a sărbătorilor Lupului din calendarul național bulgar este dedicată lui Kutzolan Potrivit unora, ele coincid cu Zilele Murdare (de la Crăciun până la Miezul verii) sau cu zilele dedicate Sfântului Trifon, iar pentru alții sunt sărbătorite de la la sau XI (în preajma Zilei Arhanghelului) Este considerată cea mai dungă zi a acestui complex de vacanță Prin urmare, numeroase interdicții au fost respectate cu strictețe în această zi Lup; Klekuchan, Krivulyan, Natlap/aya/; Romelan •a" Unii sugerează că numele este legat de cuvântul românesc cuțulan "câine" ; Prior J , Universal Symbols, S , : ; Stoikov D , Protejând omulețul pe zhitoto // SBNU, carte IX, S , : ; Famintsyn A S , Deities of the Ancient Slavs, M , ; Shyalkarsv K , Pentru Kuchinya-ta și Pak pentru Kuchinya-ta și pentru Kainya // SBNU, carte VIII: - ; Chevalier J , Geer-brapt A , Rechnik on the symbol, vol , S , : - KUSACHKA (Kushachka /UZB; Bun?) > BANCH KA; VRĂJITORIE KUSACHKA (liliac /Bat/) > PĂDUCHI w Lexemul este un derivat al verbului kusham "a trata cu farmec" GIGANTI w Substantivul reprezintă forma de plural h de *kapinchovets, derivat din apelativul kapina + complexul suf -man (-cho + -oѳ + -ets) Motivația este legată de tufa de mur în care s-au împiedicat uriașii KARMYAUL (karmyaul /Gornoseltsi, G Delya /) > KARAKONJOL Pornind de la versiunea originii Karakonjolei de la un porc, ker-meau este format din cuvântul dialectal krmyak "ou porc, porc" cu acc ■ul - ca Karakonjul, Dracul etc КИГ и:и;п [A (casă /dial /) > FIG c" Numele este derivat din casă + casă Motivația reflectă locuința acestui dragon mitic și funcția sa de a păzi casa și familia din ea De fapt, este proprietarul însuși sub forma unei smochine Sh Georgieva I , Mitologia populară bulgară, S , : Jlăda Zeiță a iubirii și a căsătoriei, a frumuseții și a farmecului în mitologia slavă Mitonimul Lada a fost înregistrat pentru prima dată în monumentele istorice scrise poloneze din secolul În unele cronici medievale, ea a fost definită ca un analog al Afroditei grecești antice și al Venusului roman și a îndeplinit principalele funcții ale scandinavei Freya și Fraga Cu toate acestea, mai târziu - de la sfârșitul secolului al XIX-lea, o serie de cărturari slavi au negat prezența ei în panteonul divin slav, în ciuda numeroaselor, deși indirecte, dovezile folclorice și etnografice În secolul al XIX-lea, Lada a fost aproape complet uitată de bulgari Numai o amintire vagă îi dă lui N Gerov motive să susțină că Lada este un fel de zeiță, ceea ce înseamnă că funcțiile ei și locul pe care îl ocupa în panteonul slav erau deja necunoscute Scriitorul renascentist V Aprilov afirmă că bulgarii sărbătoresc Perun, Crăciun, Lada și Lel în cântecele lor populare În notele la poemul său "Călător în pădure", G S Rakovski menționează că în vremea lui bulgarii au menționat zeitățile păgâne Perun, Kolyada, Lada, Lelo, Vihar, Yarilo În lucrarea sa, Lada este prezentată în mod repetat ca zeița iubirii și a căsătoriei: O, soare strălucitor, vezi ca universul, animale, dar ești vesel! Fii martor al credincioșiei tale față de noi, Zeiță Lada, călăuzește-ne prin ceruri, alătură-te nouă cu iubire veșnică și încununează-ne cu o cunună de laur /Rakovski, I, : / Datorită rezidenței sale îndelungate în Rusia, se presupune că această declarație a sa este influențată de literatura etnografică rusă Dar, în același timp, ne oferă și un obicei în orașul său natal, Kotel, care era încă în viață în secolul al XIX-lea și a fost martor ocular al acestuia Conform descrierii sale despre Vrabnița, fecioarele țeseau coroane din ramuri de salcie, pe care le aruncau într-un pârâu și ghiceau dacă binele sau răul le aștepta în timpul anului și cine se va căsători primul Divinația este însoțită de un cântec care începe cu adresa Oi, Lado, Lado, fată tânără, unde definiția "fată tânăr" indică puternic că Lada este o zeitate feminină responsabilă de căsătorie Din câte știm, acest obicei sau un obicei similar nu este înregistrat în literatura etnografică rusă Aparent, datele prezentate de G S Rakovski nu sunt rezultatul "fanteziei și nefondate patriotism", după cum susțin unii, dar se bazează pe rămășițe reale ale sistemului lingvistic-cultural păgân al bulgarilor din regiunea sa natală În mod deosebit strâns legat de Lada este un alt obicei bulgar - suflarea la (ladvane, ladanki, ladvanka, ladvanki, dailada ȘI pѵy-lada, talada), care este, de asemenea, un tip de ghicire pentru căsătorie A avut loc în dimineața zilei de Anul Nou (Vasiliovden) Denumirea sinonimă a ritului Vasila este derivată din numele sfântului creștin Vasile, care este sărbătorit și în această zi Acest lucru dă motive să se susțină că termenul laduvane este derivat din numele zeiței păgâne Lada Înainte să înceapă ghicirea, a fost o pregătire lungă - în ajunul Sf Vasile, din fântâna sau fântâna comună a satului se aducea un cazan cu apă tăcută, adică de la fântână în casă fata care poartă ceaunul nu trebuia să vorbească Fetele de vârstă căsătoribilă se adunau și aruncau boabe de ovăz sau mei în ceaun, iar apoi fiecare fată își punea propriul inel, mânerul sau alt obiect Cazanul era apoi acoperit cu o pânză roșie și lăsat sub un trandafir sau alt tufiș și uneori sub un copac A trebuit să "petrece noaptea sub stele" pentru că vor vrăji prevestirile A doua zi dimineața toată lumea s-a adunat din nou Persoana rituală principală - o fată cu părinți în viață, ultima născută din familia ei, îmbrăcată într-o rochie de mireasă, a început sa scoata unul cate unul inelele si alte semne din ceaun In acest timp, fetele au cantat texte deosebite asemanatoare ghicitorilor, au ghicit din conturi ce fel de infatisare, caracter sau meserie etc , tanarul era, cu care stăpânul celui scos avea să se căsătorească din ceaun cu o cicatrice În cele din urmă, fecioarele au luat câteva dintre fasolele din ceaun și le-au pus seara sub perne pentru a visa viitorul lor mire Cântarea începea mereu cu un refren: O Lado, Lado, fată tânără sau Lado că, Lado! În mod tradițional, deși într-o formă simplificată, acest obicei este încă interpretat pe alocuri Adresa este îndreptată către actorul principal Lada, care trage semnele din apă Practic, persoana rituală este o proiecție vizibilă a ideilor mitologice ale zeității relevante și ale funcțiilor sale Într-un astfel de caz, cuvântul lado apare în cântece ca un semn verbal al personajului ritual, care este o proiecție a unei zeități păgâne de foc numită Lada, a cărei funcție, conform obiceiului, este de a determina cine vor fi partenerii de căsătorie ai lui fetele (și mai devreme și mai departe băieții), pentru că acum au voie să se căsătorească Refrene similare pot fi găsite în folclorul cântecului ritual al tuturor popoarelor slave și baltice, deoarece apar ca adrese directe către zeitatea Lada Ne duc înapoi în epoca bal-la-slavă Aceasta a priori spune că cuvântul lada ȘI lado exista deja în proto-slavă, indiferent de ceea ce însemna Cei care neagă prezența lui Lada în panteonul slav consideră că adrese precum lado, mătușă și altele din cântecele populare sunt: "cuvinte obscure" în "coruri fără sens", pe baza cărora primii cercetători ai mitologiei slave au creat "pseudo" -zeitati" " si "personaje ale "mitologiei cabinetului" Asemenea afirmații nu sună serioase și cu atât mai puțin convingătoare Mai mult decât atât, cuvintele fără sens nu există, dar în timp sensul poate fi uitat sau schimbat, iar uneori chiar desemantizat Termenul ladvanie, care înseamnă "obicei de ghicire a căsătoriei", este, fără îndoială, derivat din Lada În dialectele bulgare, termenul laduvane se referă la alte două obiceiuri care au existat până în al treilea sfert al secolului Ele se referă la complexul ritual de nuntă Prima a avut loc cu o zi înainte de nuntă sau foarte devreme duminica - ziua ritualului de nuntă, când o fată, îmbrăcată în mireasă, însoțită de chibritori și doi cumnați, mergea cu căldări la izvorul satului Ea a purtat și o brățară, motiv pentru care obiceiul este undeva cunoscut sub numele de a efectua brățara Acolo a turnat de două ori apă în cazane și a vărsat-o, în timp ce ceilalți oameni se jucau Apa de la a treia turnare a fost dusă acasă Actorul principal din acest rit se mai numește și lada În unele zone, totuși, această persoană rituală se numește Bena sau Dena, ceea ce indică puternic că Lada este și un nume propriu Probabil Bena și Dena sunt eufemisme, dar este posibil ca acestea să fie nume de zeități analoge cu Lada din alte mituri sau mitologii (Bena ar putea fi o contracție a lui Bendida - numele zeiței-mamă tracă) Celălalt obicei, denumit cu termenul laduvane, practicat cândva în nord-vestul Bulgariei, reprezenta în esență turnarea rituală a apei la amestecarea pâinurilor de nuntă Aceste obiceiuri de nuntă erau cunoscute și în Pirotsko, Serbia, unde predomină populația bulgară Apa care era purtată și folosită în timpul acestor obiceiuri se numește apă ladana, iar cântecele care se cântau în timpul amestecării și ladaingului sunt cunoscute ca cântece Ladana Fără îndoială, acești termeni sunt derivați din Lada Tocmai în cântecele ladino se repetă cel mai des adresele: Oi, Lado, Lado; Lade le si altele sub Termenul de cântece Ladini mărturisește clar și faptul că în folclorul ritual bulgar nu exista doar un cântec, ci un întreg ciclu dedicat Ladei, probabil bazat pe substanțe chimice, care în trecutul mai îndepărtat se cântau în cinstea ei Așa se explică apelurile ca bulgară O, Lado, Lado! Lado le; Sârb O, Lada, o!; Rusă: oy, did lado, lado, lado, lado moe etc , deoarece sunt adrese directe către vreo zeitate uitată Că este o zeitate este confirmat de definiția făcută pentru Lada, care aparent însemna "zeu, zeiță, zeitate" Există adrese asemănătoare în cântecele rituale la alte personaje mitice, care sunt fixate în cântecele rituale dedicate acestora, precum: refren Oy, Koledo, Koledo meu apare des, dar numai în cântecele de Crăciun; Oi, Enyo, Enyo, - în cântecele pentru Enyovden; O, Lazăr, Lazăr, - în cântările lui Lazăr; Oi dodole - într-un cântec și rugăciune realizat în timpul unui ritual de ploaie cunoscut sub numele de fluture Aceste adrese amintesc foarte mult de imnurile adresate zeităților din mitologiile antice După cum se poate vedea, numele obiceiurilor de divinație descrise și riturile de nuntă sunt strâns legate de funcțiile zeiței Lada, iar actorii principali din acestea sunt proiecții clar vizibile ale ei Ei confirmă afirmația unor scriitori că ea este zeița slavă a iubirii și patrona căsătoriei și a vieții de familie Atitudinea favorabilă a lui Lada față de căsătorie se reflectă și într-o serie de termeni specifici cu rădăcina flăcău în limbile slave, referindu-se semantic la domeniul conceptual al terminologiei de rudenie Sub forma unui cuvânt independent în rusă, flăcău înseamnă: ) "acord matrimonial bazat pe orice"; ) formați "logodna" și "binecuvântarea pe care logodiții o primesc de la părinții lor*, iar flăcău ucrainean, Iad ceh, Iad polonez - "comandă, înțelegere" Sfera de aplicare a arhizemei lada include "soțul" rusesc vechi lada, care a fost moștenit mai târziu în popularul rus lada "soț"; soțul' De asemenea, există și forma lado cu semnificația "drăguț, dragoste și respect"; "draga, iubitoare-de-soț" Lada "soția" are același sens în corul cântecelor de nuntă ucrainene, precum și în Sr -Hr /vechi / lada 'sotie, sotie' Această situație este o confirmare a ipotezei despre relația dintre teonime și termenii de rudenie în rândul slavilor Nu întâmplător, în unele locuri mireasa este un sinonim al lui lada în sensul de "actor principal" în ceremonia de nuntă, iar ceremonia în sine dublează unul dintre ritualurile din complexul de nuntă la care participă adevărata mireasă Sfera terminologiei nunții include și derivatele lui lad/a/ în rusă modernă надковат - matchmaking și conciliation; doamnelor - logodna' ladilo - chibrit; ladniki - negociere despre zestre; ladkanya /Galicia/ - cântec de nuntă" Pe de altă parte, este clar că în expresia rusă Not with Ladoyu zhenilsai, referindu-se la o persoană care s-a căsătorit fără dragoste, Lada este un sinonim pentru oricare Într-o etapă anterioară, totuși, -zot însemna probabil "căsătorit fără acordul Ladei" Într-un astfel de caz, nu este imposibil să presupunem că sensul lui lada "soț, soție" este secundar ladă "iubire", păstrat în adresa rusă ladei "Dragă, iubit" Și poate că prin cuvintele Lada slavii însemnau conceptul de "iubire divină", care, la rândul său, a fost obținut probabil prin desemantizarea numelui propriu Lada Dacă conectăm sensul idiomului rus Not cu Ladoyu zhenilsa! cu semnificațiile cuvântului Lada și derivatele sale, deoarece se referă la un arhsem și ținând cont de conținutul ritului săvârșit, s-ar putea spune că de fapt Lada se dezvăluie cu adevărat ca zeița căsătoriei și a iubirii este indicat și de vechiul obicei rusesc al go-denits-ului de a oferi Ladei un sacrificiu fără sânge: flori, păsări vii, miere, căpșuni și fructe de pădure, al căror scop era să invoce favoarea zeiței pentru a le permite să se căsătorească și să le facă duș cu dragoste în timpul vieții lor de căsătorie Datele prezentate dau motive de a presupune că imaginea feminină care ține o verighă în idolul Zbručen este o imagine a Ladei Legătura lui Lada cu dragostea și căsătoria este subliniată și în ciclul "Ziua privată Ladov-day" din "Veda slovena(r)", unde Lada Yuda // Yuda este prezentată ca o ghicitoare pricepută care prezice tinerilor bărbați și femei despre viitoarea căsătorie: Mama ta îți va spune: "Ridică-te, băiete, scoală-te, Lazăr, băiete, să vedem Lazăr e băiatul meu, (cu ?) Iuda, Tu ești laduva de fată, care e un erou pe care o fată îl iubește; și ție, băiete, să te distrezi " Am devenit o domnișoară, unde a dansat Iuda al meu, fuste cu model desfăcute; o fetiță s-a uitat la ea însăși: "Hranește-mă, băiete, pe horu!" Du gudina sa, băiete, ești bun, ești bun, băiete, ești bun; Îl iubești pe fiul meu, pe fiul meu, pe fiul meu Au trecut doi ani de când am venit aici, tu ții un copil de sex masculin; /Veda Slavic, : / În ciuda contopării lui Lazăr uneori cu Lada, alteori cu Elel, din acest cântec reiese clar că Lada este o zeitate antropomorfă cu aspectul unei tinere care este îmbrăcată într-o haină cu fuste largi brodate La imaginea exterioară a Ladei, ar trebui să adăugăm rochia ei de mireasă completă, corespunzătoare tradiției secolelor trecute, explicată prin îmbrăcămintea persoanelor rituale care acţionează, acestea fiind într-o schimbare de mireasă Și în tradiția rusă, Lada este îmbrăcată într-un costum național împânzit cu perle, este încinsă cu o centură de aur, iar părul ei auriu este decorat cu o coroană de trandafiri Este înconjurată constant de fiul ei, pruncul Leia, pe care îl conduce de mână O imagine asemănătoare este prezentată în același ciclu din "Veda Slovenna", unde Lel este înlocuit de Sfântul Lazăr: Și vărsat Lada Iuda, /fiul conduce tânărul Lazăr /p / Într-un fragment dintr-o variantă a "Cântecului " înregistrată de G S Rakovsky în ciclul cântecului Lazarian, Lada este, de asemenea, împletită cu Lazăr, dar propriile ei caracteristici sunt păstrate: Ridică-te, ridică-te, iubito, Să-l vadă pe Lazăr, Ce frumos lazărește, Fuste cusute fluturând, Papuci galbeni bătând /Rakovski, Index: / În acest ciclu de "Pokazalets" unele cântece Lazăr sunt legate de potrivirea tinerilor, adică se referă și la tema căsătoriei Nu există nicio îndoială că sunt modificări ale cântecelor arhaice ladine, relatarea a menționat și ea un fiu de Lel, probabil uitat cu mult înaintea mamei sale Zeii iubirii sunt de o frumusețe marcată a păduchilor Se pare că asta a fost suficient și pentru Lada Susținătorii ipotezei existenței ei în panteonul mitologic slav o descriu ca pe o tânără frumoasă cu părul auriu Derivatele lui Lada ладный /rusă/, ладний /ucraineană/, ladny /cehă/ și ladny /poloneză/ înseamnă "drăguț, frumos", probabil cu subtextul "ca Lada" Despre asta vorbește și adjectivul polonez ladnosc "frumusețe" În limba bulgară, acest lucru se reflectă în cuvântul dialectal puladinka, unul dintre semnificațiile căruia este "tânără femeie frumoasă" Lada era înfățișată cu un copil creț cu părul auriu, condus de mână În cântecul din ciclul ladin "Veda Slovena" se exprimă o altă trăsătură a caracteristicilor Ladei - este o dansatoare bună De aceea bulgarii i-au dedicat în mod special unul dintre dansurile rituale bulgare - Ladino horo - Acest lucru confirmă definiția a Ladei ca zeiță a veseliei Legătura ipotetică a Ladei cu Perun este exprimată în ritul de a invoca fluturele de ploaie sau dodola printre slavii din sud Se presupune că acești termeni sunt derivați din poreclele lui Lada - Peperuda // Perperuda (în rusă: Perunitsa) și Dodola // Dodulitsa, care la rândul lor sunt derivate din mitonimul Perun și dubletul Dodul, i e numele ritului și al persoanei rituale se referă la misterioasa soție a săteanului Perun Unele dintre cântecele cântate la acest rit menționează numele Lada, reprezentat de forma sa vocativă Lado Unul dintre ele este următorul cântec-rugăciune sârbo-croată: Ne rugăm, Lado, ne rugăm Dumnezeului Preaînalt O, Lado, oh! A sufla, Lado, A sufla un vânt liniştit, Oh, Lado, oh! A lovi, Lado, A lovi ploaia nativă O, Lado, oh! /Famiâcyn, : / Potrivit unora, definiția "visnjem bogu" în acest caz se referă la Lado, conceput ca o zeitate masculină Dar la o examinare mai atentă a textului, devine clar că adresa este către Lada, căreia participanții la rit îi spun că se roagă "zeului viipniy" pentru vânt și ploaie liniștită, de exemplu aici apare mai degrabă în rolul de mediator Judecând după un cântec ucrainean care a fost cântat în timpul aceluiași rit, este clar că prin "zeu cireș" în cântecul sârbesc se înțelege cea mai înaltă zeitate, tunătorul Perun: Hei Lado, Hei! Iar tu, Perune, tată mai presus de Ladom, gay tu, Perune, /Antichităţi slave, : /' Aceste cântece și ritul ploii dau motive să accept- eu că Lada este din cele mai apropiate împrejurimi a lui Perun Poate că în scenariul ritualului, imaginea ei ia parte tocmai ca soție, soră sau fiică, care are ocazia să-i mulțumească zeului cireș și să-l convingă să dea ploaia necesară pentru recolte Acest lucru dă naștere perechilor de mitonime precum Perperuda // Peperuda (în rusă: Perunitsa) ~ Perun, Dodola și Dodulitsa ~ Dodol, Lada ~ Lad Astfel de perechi de nume nu sunt neobișnuite În mitologia greacă, Afrodita este numită și Urania, un nume derivat din Uranus Multe astfel de perechi se găsesc în mitologiile indiene: Indra - Indrani; Varuna > Varuni - soț și soție sau Savitar - zeu soare / în Rigveda/ ~ Savitri - zeiță Numele cu o singură rădăcină înseamnă tată și fiică: unul dintre numele fecioarei Surya - fiica zeului soarelui Surya; regele urs Jambavat și fiica sa Jambavati; Raivata > Reeati sau fratele Rukmin > Rukmini; Groapă > Gropi Aceasta înseamnă că nu este imposibil să ai Lad și Lada, Perun și Peruna (Peperuna) și în mitologia slavă; Lel și Lelya; Moș Crăciun și Bunica Crăciun (cu porecle Kolado, Kolade), Rayko // Raino - nume ale soarelui printre bulgari și Rada - iubita lui - împrejurare pe care o întâlnim adesea în cântecele populare și ne-ar putea explica o serie de dificultăți și mai ales dacă acestea sunt perechi înrudite de zeități sau două ipostaze ale unei zeități, unul dintre kontos exprimând o imagine feminină, iar celălalt o imagine masculină După această logică, Lada ar putea fi fiica unuia, soția altuia, sora sau mama altora Și luând în considerare indianul Lakshmi, care rămâne soția lui Vishnu în toate avatarele sale, Lada ar fi putut avea mai multe încarnări Prin urmare, nu este exclus ca în cazul Lada să se ascundă în spatele numelui Peperuda (Prperuna) și Dodulitsa ca soție, fiică sau soră a lui Perun, care este proiectată în persoana rituală corespunzătoare a cărei sarcină este să cerșească ploaia pentru culturile agricole în vremuri de secetă [vezi: Fluture] de la ruda sa atotputernică în cazul Ladd În celebrele noastre cântece bulgare, konto sunt interpretate în timpul ceremoniei fluturelui, numele Lada nu este menționat Apelul, făcut direct lui Dumnezeu, este al personajului principal Butterfly, probabil o reminiscență a lui Lada: Umblă fluture, se roagă lui Dumnezeu: - Dă, Doamne, ploaie, ca să se nască secara Judecând după o versiune a acestui cântec-rugăciune, Dumnezeu căruia îi sunt adresate cererile de ploaie este Perun: Pipiruda cea rea din fața Perunei zboară, zboară și zboară, ea se aruncă pe câmp și se roagă lui Dumnezeu: Dă-i Domnului ploaie! /Rakovski, : / Aici Lada (sub formă de Fluture) acționează și ca mediator între oameni și zeul Perun În același timp, ritul și versurile cântecelor sale arată că în unele stepe Lada (Fluturele) este angajată în fertilitate în agricultură Acest lucru nu este ciudat, având în vedere că toate zeițele iubirii sunt și zeițe ale fertilității, începând cu Iștar, zeița meso-potamiană a iubirii și fertilității; în mitologia greacă veche, Afrodita are aceeași funcție, iar în roman omologul lor este Venus Evident, Lada slavă și alte zeițe indo-europene ale iubirii și fertilității sunt descendenți ai indianului Lakshmi, soția lui Vishnu în toate avatarurile sale În sprijinul faptului că principala figură rituală a lui Butterfly este Lada este faptul că, deși rar, în materialul empiric există rapoarte că, conform relatării, nu una, ci două fete au jucat rolul lui Butterfly Este posibil ca acestea să fie Lada și Lelya În același timp, în unele cântece rituale Lazăr, Fluture este înlocuit cu Lazăr, care în unele cazuri este identificat cu Lada, iar în altele cu Lel Aceasta este în mod clar o versiune mult mai veche a ritualului, când protagoniștii principali erau Lada cu cei doi copii ai săi, Lelya și Lel De-a lungul timpului s-au amestecat și Lel și-a transferat funcțiile Sfântului Lazăr, personaj din panteonul creștin Materialul empiric bulgar de care dispunem nu ne ofera alte date despre manifestarile lui Lada ca zeita fertilitatii În acest sens, este mai bine reprezentat în folclorul sârbesc și, de asemenea, în jocurile și cântecele rituale rusești Este posibil ca acest rol al ei să fie semnificativ mai arhaic Ritul de a induce ploaia de fluturi nu a fost legat de o sărbătoare calendaristică specială În principiu, era săvârșită într-o sărbătoare creștină doar în timpul secetei de primăvară-vară (cel puțin în ultimii ani înainte de a fi scos din practica rituală) Adesea, acest lucru s-a întâmplat în sărbătoarea creștină Laza-rovden, care este situată pe păgânul Ladovden, motiv pentru care iar în acest caz Fluturele este înlocuit cu sfântul creștin Lazăr: Lazăr călărește Pe un inel de aur! Se plimbă prin sat, Ei se roagă lui Dumnezeu: Dă-mi-o, Doamne! Ploaia mea mică! /Rakovski, Indicator: / Acest cântec-rugăciune, pe de o parte, explică schimbul caracterului păgân cu cel creștin în "Veda slovena", iar pe de altă parte, Ziua lui Lazarov, precum și Vrabnița, în care obiceiurile ghicitorii descrise de G S Rakovski a avut loc, sunt sărbători de primăvară, fac parte din complexul de sărbători creștine de Paște, ceea ce înseamnă că sărbătorile dedicate Ladei coincid temporar cu ultimele săptămâni ale posturilor pascale de astăzi, dar se pare că au continuat după aceea semantica termenului Ladino horo "un dans popular care se execută în prima miercuri după Paști * Aceasta leagă din nou temporar sărbătorile ladino cu Învierea lui Hristos și cu primăvara Analiza formativă a cuvântului a denumirii derivate din bulgară polada (pulada) "găină tânără de anul acesta care nu a ouat" și diminutivul său puladinka "găină tânără" a determinat și situația temporală a sărbătorilor ladine din preajma Paștelui creștin Nu există nicio îndoială că baza de formare a cuvintelor aici este lada, dar prefixul po- / pu- înseamnă practic "după? sau "în jur", adică parafraza formativă a cuvântului pollada și diminutivul puladinka este "o găină eclozată după sau în jurul lui Lada" Aici, însă, Lada înseamnă cel mai probabil nu zeița, ci sărbătoarea în cinstea ei (prin analogie cu: petrovche "pui eclozat în preajma Sf Petru"; eseniche "pui clocit în toamnă") Aceasta este o altă mărturie a sărbătoririi lui Lada la sfârșitul primăverii sau începutul verii Potrivit publicatiei de St Document Urbancik cu interdicții bisericești ale ritualurilor păgâne din secolul Polonezii au celebrat și zeitatea Lado și Allado primăvara (în jurul Duhului Sfânt, Sfânta Treime) cu cântece și jocuri rituale Adresele în cor către Lado sunt, de asemenea, caracteristice cântecelor rituale care se referă la Duminica Rusal (Semitskaya; Zelenye Svyatki) printre slavii estici, sărbătorite la șapte săptămâni după Paști: Ne vom ruga la naș, ne vom ruga, Ne vom ruga la mesteacănul semitic Oh, Did-Lado! Sincer Semik Oh, Did-Lado! Berezke moye, Ešte kumushke da golubushku! Oi Did-Lado! Mesteacanul meu /Kuemychev, : / Când primăvara nu este ploioasă, în acel moment se făcea și ritul fluturelui, în care persoanele rituale, în afară de cea principală, sunt poate o proiecție a sirenelor, dar în același timp ajung la oameni pentru a stropi umezeală pe plante În aceste cazuri, se are impresia că zeitatea invocată este un zeu și nu o zeiță, ceea ce ridică din nou întrebarea dacă este o pereche de zeități Un cântec-rugăciune rituală croată executată în sărbătoarea creștină a Sf Ioan Botezătorul, mai cunoscut printre bulgari ca Enyovden, Letni Ivan etc (și printre slavii răsăriteni - Ivana Kupala), care se sărbătorește pe iunie, adică marchează solstițiul de vară [vezi: Enyo] Percepția lui Lada ca zeitate în ea este exprimată clar prin definiția "zeu sfânt" Mai mult, aici într-un text drept se spune că lui i se cântă și se închina cântece: Lepi Ive terga roze Tebi, Lado, sweti boze Lado! Sluădj nas, Lado! Pewke, Lado, pcwomo ti, Ședea nașe wklaniamo ti Lado! SluSdj nas, Lado! /Рыбаков, : , no Фамишдын, : / Aici Lado apare cu siguranță în imaginea unei zeități masculine - zeu sfânt Această situație se regăsește și în alte cântece, ceea ce dă motive să presupunem prezența unei zeități masculine pe nume Lad Poate că într-un anumit etai această zeitate a avut două ipostaze - masculin și feminin, dar mai probabil în acest caz este un nume dublet al lui Perun În această zi, ucrainenii au făcut o păpușă de paie numită "Lada", cu care săreau peste foc, iar printre sloveni, în jurul acestei zile, fete (numite ladaritsi sau iѵapsise, kresovalje etc ) se plimbau prin sat Situația sugerează că lazariții bulgari sunt moștenitori ai ladariților posibil odinioară, iar Lazăr a luat locul zeului Lel În ritualul bulgar de Anul Nou, divinația se face și pentru căsătorie și fertilitate, dar împreună principalele cântece rituale Lada nu este menționată Refrenul Oh Lado, Lado /fată tânără/! aici este înlocuit de Oi Enyo, Enyo, bătăuşul lui Enyo! Și o, Yanni, Yanni, sfânte Yanni! si altii sub , unde adresele sunt către Enyo sau către Enya // Yana Este posibil ca acestea să fie alte nume ale lui Perun și Lada, dar mai degrabă Enyo este una dintre ipostazele Soarelui, iar Yana {Enya) este soția sa, care în acest caz își asumă funcțiile divinatorii ale Ladei Judecând după imaginea exterioară a chipului ritual (o fetiță în rochie de mireasă), Yana ar putea fi și o ipostază a Lelyei, fiica Ladei În acest caz, mai multe personaje mitice sunt probabil împletite Faptele prezentate duc în mod logic la concluzia că sărbătoarea Ladei nu a fost legată doar de una sau mai multe zile consecutive, ci are o perioadă de timp mult mai largă - de la Crăciun-Anul Nou până la Revelion Această perioadă a anului este delimitată de solstițiile de iarnă și de vară, iar la mijloc se află echinocțiul de primăvară - fenomene care reflectă principalele momente ale stărilor anuale ale soarelui Într-un astfel de caz, nu există nicio îndoială că Lada este strâns legată tocmai de condițiile soarelui În ciuda faptului că pe cea mai mare parte a teritoriului Bulgariei ritualul ghicirii este fixat de Anul Nou și de Anul Nou, în diferite locuri s-a săvârșit și de Nașterea Domnului Hristos, de Sfântul Gheorghe, de Ziua lui Lazăr și sporadic de Sf Petru, i e are loc în sărbătorile majore de la Anul Nou până la mijlocul verii Dar în refrenele cântecelor rituale din complexul de Paște și de Revelion nu se găsesc cuvântul Lada sau numele Lada Sărbătoarea izolată a Anului Nou în rândul bulgarilor ar putea fi legată de faptul că inițial Anul Nou slav, adică Surva, Anul Aspru, era sărbătorit primăvara (în martie în preajma solstițiului de primăvară) Trecerea sa la solstițiul de iarnă înseamnă că bulgarii asociază începutul anului cu una dintre pozițiile astronomice ale soarelui, definind granița dintre vechiul și noul an Acest transfer s-a petrecut probabil după creștinizarea lor, când soarele nou-născut s-a identificat cu Crăciunul, sura bulgară Boga și-a asumat rolul de stăpân al Anului Nou Potrivit unui cântec-rugăciune rituală rusească, Lada nu este o zeiță a primăverii, dar este strâns legată de aceasta, motiv pentru care apare din nou ca mediatoare Binecuvântează, mamă, O, mamă Lada, mamă! a sunat Vesnu /Afanassiev, , : / În plus - conform acestui cântec, primăvara depinde cumva de Lada, fără a cărei binecuvântare nu poate veni de fapt pe pământ Judecând după numele sărbătorii Lyalanik printre ucraineni și belaruși, desfășurată pe aprilie, în mod clar personificarea primăverii, a vegetației, a naturii reînviitoare este Lelya // Lyalya - fiica lui Lada De asemenea, este de remarcat faptul că în acest ciclu de cântece de primăvară se regăsește definiția mati pentru Lada Toate acestea duc la ideea că Lada este mama Lelyei, motiv pentru care și aici închinătorii s-au bazat pe rudenia lor ca mamă și fiică Pe lângă o fiică, Lada a avut și un fiu - Lel, un analog slav al anticului Eros grecesc și al Cupidonului roman (Amur) O situație similară se găsește în mitologia indiană, unde Lakshmi are și un fiu (Kama - zeul iubirii) și o fiică (Trisna II Trishna I Trisnavati), ea dăruiește copiilor oamenilor și le oferă fertilitate Adresa Mati Lada se găsește în multe cântece rituale rusești Acesta este unul dintre argumentele pentru ipoteza că ea este unul dintre rozariile rusești Pentru alții, acest lucru dă motive să presupunem că Lada este zeița mamă slavă, care se ascunde în rusă în spatele numelui Matu Syraya Zemlya Poate de aceea, în unele cântece rituale rusești, adresa ei este Oi, Did-Lado!, unde did este interpretat ca "mare", dar ar putea însemna și "zeiță" Și dacă este așa, atunci Lada ar trebui să fie evolutivă imaginea Marii Zeițe Mamă printre slavi Conform unei ipoteze, Rod a creat pământul din dragoste pentru Lada, iar urmașii lor sunt Svarog, zeul Soarelui, Mokosh, Cernobog, Dik, adică Lada a fost inițial soția lui Rod Acest gând duce la combinația de cuvinte Ladu-matushku într-un cântec ritual rusesc, precum și numele Bena al persoanei rituale Lada într-unul dintre obiceiurile de nuntă bulgare, care nu este exclus să fie o variantă contractată a numelui Marii Mame Zeiţa Bendida printre traci În multe privințe, Lada corespunde vechiului grec Leto (Roman Latona), mai ales în ceea ce privește funcția lor de mamă - prima lui Lel și Lelia, iar cea din urmă lui Apollo și Artemis (Apollo și, respectiv, Diana) Acest lucru sugerează încă o dată că Lada datează din timpuri preistorice Inițial, ea a fost probabil în imaginea Marii Zeițe Mamă, care este în general mama zeităților, ulterior a păstrat acest rol doar în raport cu un număr limitat de zeități, dar printre slavi fiica ei Lelya - stăpâna primăverii și boli, patrona copiilor și fiul ei Lel - zeul iubirii și, poate, unul dintre zeii Soarelui Baza pentru acesta din urmă este dată de mitonimul Lalo - unul dintre nume- ideea soarelui personificat printre bulgari Toate acestea au justificat relația lui Lada cu prostituate rusești Aparent, urmând această tradiție, ne rugăm și noi astăzi și cinstim pe Sfânta Născătoare de Dumnezeu, crezând nu atât în dumnezeirea ei și puterile ei supranaturale, cât în puterea ei asupra fiului ei Iisus Hristos, în capacitatea ei de a-l convinge să-și satisfacă pofta lui dorinte La urma urmei, desemnarea lui Hristos ca "Dumnezeu-Soare", "soarele drept" etc în imnografia bizantină și veche rusă indică clar că Hristos a luat locul celorlalte ipostaze și întrupări ale soarelui sau zeului său în precedentul perioada păgână De aceea fostele sărbători ladine, care au inclus Surov-den și Lelin-den, sunt suprapuse de complexul de sărbători de Paște, în care, pe lângă sărbătorile creștine Lazarovden și Vrabnița, uneori se încadrează și Sfântul Gheorghe Probabil că aceste zile au coincis cu perioada Anului Nou, care pentru slavi a fost sărbătorită cândva în martie Conform datelor prezentate, fără îndoială Lada este un teonim referitor la o divinitate feminină antropomorfă din anturajul lui Perun, după toate probabilitățile soția sa și mama lui Lel și Lelya Ea este patrona căsătoriei și a iubirii de familie, determinând în același timp partenerii de căsătorie; acţionează ca un mediator între oameni şi trăsnet Aparițiile ei ca o bună dansatoare vorbesc despre dispoziția ei veselă și o definesc drept zeița veseliei După cum puteți vedea, imaginea lui Lada este deosebit de complexă Dificultatea de a o identifica este asociată cu faptul că acest personaj este prea arhaic și transformat în mod repetat Aspectul său original este ascuns sub multe straturi mitologice, dar în mintea bulgarilor Lada trăiește prin numele personal feminin Lada și derivatele sale Ca termen care desemnează o fată care îndeplinește un rol major în anumite rituri de nuntă și obiceiuri de divinație, este derivat din Prasl *lâdă, *lăda, înrudit semantic cu Pros *Sh > rusă flăcău 'acord, pace, coluziune' Judecând după derivatele rădăcinii lad-, structura internă a mitonimului Lada este legată de "orice" sau de calitățile "frumusețe, frumos" și "bună,-a" Andreev I , Lazarov Iv , Pavlov Pl , Who's Who in Medieval Bulgaria, S , ; Anichkov E V , Vesennaya obryadovaya pesna na Zapade i u Slavi De la rit la cântec, partea I, Sankt Petersburg, ; Aprilov V , Dawn of New Bulgarian Education and Collected Works, S , : ; Arnaudov M , Studii despre riturile și legendele bulgare, vol I, S , : ; Afanasyev A , Vederi poetice ale slavilor asupra naturii, vol I, M , : - ; Barbolova , Paralele între numele zeilor păgâni slavi și termenii de rudenie // coll Antologie slavă, Vil V, Odesa, , p - ; Barbolova , Ecoul lui Lada în limbile și culturile slave ȘI UE LitefNet, , nr ( ) ; Barbolova , Zeitățile slave Lel și Lelya prin prisma limbii și folclorului bulgar // revista Folclor bulgar, S , XXXII / , N" , p - ; Barbolova , Ecoul Ladei în slavonă Skete of the Ezitsi and Kulturi // El cn LiterNet, , N ( ): ; Mitologia bulgară Riverman enciclopedic (turnând A Stoynev), S , ; Riverman etimologic bulgar, vol PI, S , : ; Veda Slovene, vol I-P, S , ; Voloshina T A, Astapov S HL, Mitologia păgână a slavilor Rostov pe Don, : - ; Gerov N , Rechnik în limba bulgară, vol III, S , : ; Ginchev Ts , Conform nyakolko cred (pentru zanayatite, bilkarstvoto și cred în poporul bulgar), S , ; Glinka Gr , Religia antică a slavilor și Sat Miturile slavilor antici, Saratov, : - ; Grushko El , Medvedev Yu , Dicționar de mitologie slavă, Nijni Novgorod, : ; Zlatkovich D , Plotnikova A A, "JIada" - ritual înainte de nuntă în regiunea Horni Visok II Antichitate vie, M , , carte : - ; Kaisarov A, Mitologia slavă și rusă, și Sat Miturile slavilor antici, Saratov, : - ; Korinfisky A A, Narodnaya Rus, M , : - ; Kostomarov M I , Slov'yanska mifologiya, Kiev, : ; Kresen Bus, Cartea lui Veles și Sat Miturile slavilor antici, Saratov, : - ; Kuzmichev I K , Lada, sau povestea despre cum s-a născut ideea de frumusețe și de unde a venit frumusețea rusă, M , : - ; Levkievskaya E , Miturile poporului rus, M , : ; Marinov D , Narodna vyara și obiceiurile populare religioase, S , : - ; Niderle L , Antichităţi slave, M , : ; Panchovski I G , Pantheont in the antic slavs and mitology to them, S , : - ; Rakovsky G S , Opere, vol I, Proză Poezie S , : - ; Rakovsky G S , Show or leadership , Odesa, ; Rybakov B A , Păgânismul slavilor antici, M , : - , - ; Rybakov B A , Păgânismul Rusiei antice, M , ; Dicţionar de mitologii slave: ; slav Jevnosti Dicţionar etnolingvistic, Moscova, vol , : - ; ; Sumtsov F , Simbolismul ritualurilor slave, M , : ; Tyunyaev A A, Genealogia zeilor și popoarelor slave: ; Famintsyn A S , Deities of the Ancient Slavs, M , : - ; Fasmer M , Dicționar etimologic al limbii ruse, vol II, M , : ; Urbanczyk S , Religia poganskich Slowian, Cracovia, LALO /folk ; dial / > RAIKO; SOARE LAMYA (lamya /comun/, lamnya, l'amiya /dial /) și LAMNIK (lamnik /gyianJ)', LAMIICE (lamshce - uvel ) O creatură mitică asemănătoare și înrudită cu dragonul și hala, motiv pentru care sunt adesea confundate Se presupune că în mitologia bulgară, acest personaj a fost importat din tradiția greacă antică, probabil prin traci Mitul Lamiei (Aitsia) a fost transmis parțial de mulți autori antici Potrivit acestora, ea era regina Libiei, de care Zeus s-a îndrăgostit și i-a devenit iubita Dar geloasa și rapătoarea Hera a ucis copiii Lamiei, i-a luat frumusețea, după care s-a transformat într-un monstru însetat de sânge care cutreiera noaptea și mânca copii Și-a schimbat și înfățișarea - frumoasa Lamia a căpătat aspectul unei creaturi antropozoomorfe hibride, cu cap de femeie, corp solzos asemănător unui șarpe, cu aripi, picioare de animal și o coadă lungă Nu se explică cum s-a înmulțit, motiv pentru care numele ei propriu a fost transformat într-un epitet Conform descrierii lor, lama seamănă cu magicienii din Asia de Sud Cu această imagine, ele sunt prezentate în folclor și s-a păstrat în ideile grecilor până la începutul secolului Conform unei alte versiuni, lama este imensă înalt și cu aspectul unei femei respingător de urâtă, asemănătoare cu o vrăjitoare sau cu un monstru rău Nu poate vorbi, dar cântă melodii cu gura Cu ei ademenește și păcălește călătorii în deșert, unde îi mănâncă Lama de mare este descrisă ca având o înfățișare frumoasă, având o forță enormă, motiv pentru care poate răsturna navele, dar ca și Nereidele, ea ademenește marinarii cu cântarea ei Potrivit unora, ea a fost considerată chiar regina Nereidelor Pe uscat, ea este atrasă de muzica ciobanilor, cu un conto, ca samoiva bulgară, face un pariu pentru un concurs - el să joace, iar ea să joace, dacă ea câștigă, îi va lua turmele Ideea bulgarilor despre lamă nu coincide în totalitate cu cea a grecilor, dar s-ar putea spune că coincide cu cea a sârbilor și macedonenilor Aspectul ei este uneori descris ca un dragon Corpul lamei bulgare seamănă cu o șopârlă uriașă acoperită cu solzi galbeni Capul său are aspectul unui câine, dar are ochi mari și o gură atât de largă și dinți mari încât ar putea înghiți un om întreg sau chiar un bivol Potrivit unei povești, ea a încercat chiar să înghită Soarele Uneori este reprezentat ca un șarpe cu mai multe capete, motiv pentru care în folclorul cântecului este numit cu trei capete sau cu șase capete, cu șapte capete și chiar cu nouă capete Are o coadă de șarpe lungă și grea, care se termină într-un corn, uneori încolăcit într-o roată, și patru colți cu gheare lungi, ascuțite și puternice Ea poate lua, de asemenea, o formă antropomorfă - în basme este descrisă uneori ca o bătrână Este adesea desemnat prin epitetul sur 'galben; strălucind, strălucind', adică sura lamya = strălucitor (radiant) lamya La aceasta contribuie ideea că este acoperită de solzi galbeni și trage scântei, mai ales când coboară la pământ Mai târziu, însă, adjectivul sur a fost reinterpretat și unul dintre semnificațiile lui a devenit "gri", ceea ce corespunde identificării lamei cu o ceață deasă și întunecată Narody credea că atunci când zboară se transformă într-un vârtej, un vârtej De aceea s-au identificat cu lamya (lЬmia, lamyshte) Ea este adesea identificată cu dragoni, halas și samodivas, ceea ce se datorează unor caracteristici comune lor, pe baza cărora, în mare măsură, aceste personaje converg în idei populare Această creatură mitică a apărut din capul unui șarpe care a căzut pe un corn de bou sau de bivol, cu care a crescut împreună în de zile O poveste populară povestește despre o femeie care nu avea fiică și s-a rugat lui Dumnezeu să-i dea o fată, chiar dacă era o lamă Dumnezeu i-a îndeplinit dorința și ea a născut o fată care la vârsta de cinci ani a devenit o lamă însetată de sânge și a devorat pe toți oamenii din sat Pe de o parte, lama era considerată sora dragonului, adică omologul său feminin, iar pe de altă parte - antipodul său În folclor, se menționează lamele - copiii lamei, iar termenul lamnik sugerează că în imaginația bulgară, o creatură voaluri și single Lama este foarte lacomă, motiv pentru care pentru greci, sârbi și bulgari este un criteriu de lăcomie sau simbolul ei Chiar și astăzi, aceste popoare folosesc comparația durabilă Mănâncă ca o lamă, adică "Mâncă mult" Potrivit legendei, lama trăiește în peșteri și gropi din stâncile munților sau în lumea interlopă, unde deține o comoară incalculabilă de aur, argint și pietre prețioase, pe care le păzește cu gelozie Alții credeau că lama trăiește pe fundul sau în jurul unor mări, lac, izvor, râu și alte corpuri de apă Ea este stăpâna spațiului de apă în care trăiește Funcția de conducător al apei în alte mitologii este încredințată dragonului În credințele bulgarilor, lama oprește apa sau secă râurile, lacurile, fântânile, izvoarele și provoacă secetă Uneori aspiră apa din lacul său și o toarnă în alt loc unde se formează una nouă, ascunzând-o astfel de oameni Ea le dă apă numai dacă îi plătesc un impozit anual sau zilnic de o fecioară Potrivit poveștilor, aceasta a fost o ocazie pentru eroi de a se angaja într-o luptă unică cu ea I-au tăiat trei capete și trei râuri curgeau din lama decapitată - unul de lapte, celălalt de vin, al treilea de grâu, iar conform unei alte versiuni râurile sunt de lapte, miere și unt Acest motiv intră și în mitologia creștină, unde Sfântul Gheorghe își asumă rolul de erou, prinde lama și o înjunghie sau o conduce legată de oamenii care o ucid Rolul unui ucigaș de dragoni îl include și pe Sfântul Ilie, care (în loc de Perun) îi aruncă săgeți fulgerătoare sau o urmărește cu carul său pe cer În aceste cazuri tună Ca să o omoare, Sfântul Ilie a aruncat o piatră de mare, care, dacă cădea peste ea, dădea foc și o ucide De aceea se ascunde de el În lupta cu lama (sau halatul) este ajutat de dragon Se credea că acest lucru s-a întâmplat mai ales înainte de recoltare, când lama ducea nori de grindină Mai exista și credința că înainte de ploaie, lama coboară peste un mare lac sau mare și își aspiră apa, pe care o revarsă în nori Potrivit unora, moșiile mari sunt păzite de o lamă, dar alții cred că aduce doar rău oamenilor, iar alții o echivalează cu un dragon care mănâncă oameni În același timp, în credințele native, dragonul este principalul inamic al lamei Potrivit legendei, atunci când apare brusc sub forma unui vârtej puternic care smulge copaci seculari, duce acoperișuri, distruge recoltele sau ca un nor de grindină, stăpânul-dragon intră în conflict cu ea De obicei o învinge sau deviază norul în altă direcție Oamenii se salvează de lamă cu un truc - au lăsat lângă el un măgar cu saci plini cu substanțe incendiare pe care o înghite lama, după un timp începe să se prăbușească într-un munte din apropiere, făcând astfel o gaură în el, unde se aprinde și se sparge în bucăți Legendele mitologice spun că, după ce lama a fost ucisă, lacul în care trăia s-a secat și în locul ei a apărut o câmpie fertilă sau gol Una dintre armele pe care lama konto le folosește împotriva dragonului este o bucată de jupon și numai cu ea o poate învinge Prin urmare, când era înnorat, păstăile erau ascunse Pentru a se proteja de norii de lamă și grindină, sârbii i-au sacrificat o găină neagră Anticii exportați arată că în mitologia bulgară, analogul balaurului occidental este lama (sau halatul), și nu balaurul Este caracterizată ca o ființă htonică și stăpână a pământului și a apelor subterane, motiv pentru care poate provoca atât secetă, cât și inundații w Termenul lamă este derivat din st gr mitonimul Lycia "înghițire", transformat ulterior în lamia mitonominantă Ca probabil personajul însuși, a intrat în sistemul lingvistic și cultural bulgar prin traci Sh Barbolova , Structura mitologico-semantică și originea adjectivelor sur și surva în limba bulgară, EI "LiterNet", Varna, : ; Badalanova-Gel-ler F , Kniga suschaya v ustah: folklornaya Biblia Bessarabskih i tauricheskih bolgar, M , : - ; Batakliev G , Ancient Mythology Reference, S , ; Benovska- Sabkova M , Dragonul în folclorul bulgar, Sofia, : - ;Mitologia bulgară Dicționar enciclopedic (comp A Stoynev), S , : - ;Vakarelski Hr , Etnografia Bulgariei, S , : ; Georgieva I , Bulgarian Folk Mythology, S , : - ; Marinov D , Bulgarian Folk Belief and Religious Customs, S , : - ; Slavic Antiquities (Dicționar etnolingvistic) , Vol , M , : - ; Shapkarev K , Despre tunete și febră și SbNU, cartea VIII, S , : LATINE (Latine - plural /dial /) > GIANTI •w Numele este metonimic, derivat din etnonimele latine "vechi trib italian" și, de asemenea, "vechi locuitori ai ținuturilor bulgare", care mai târziu au căpătat semnificația "catolici" NAVI Substantivul este pluralul plural h de umalit dialectal, - gal lehusnice 'copilul, cel mic al lehusei' LAFUT (lafut /SZB/) > LEHUSI COASTĂ (scoarță /Teteven/) Un câine mitic înnegrit sau negru ca smoală, cu ochi roșii, folosit pentru a speria copiii Potrivit legendei, este un fel de vârcolac, adică o persoană care se transformă într-un câine sau într-un fel de demon În folclorul tradițional, s-a stabilit credința că acest lucru se întâmplă oamenilor născuți sau decedați în perioada Zilelor Murdare Conform unei alte versiuni, scoarța este un vampir care descend dintr-un mort al cărui cadavru a fost sărit peste de un câine Prin urmare, la o înmormântare, câinii fug departe Vârcolacul apare cel mai des în Todor Sunday împreună cu mulți alți demoni Este evident că numele este derivat dintr-un verb scoarță sau substantivul scoarță LE L (Lel); MATUSĂ (Lelloo, Lillo, Lilo, Lalo) Zeul iubirii și al Soarelui în mitologia slavă, fiul Ladei și fratele Lelyei Una dintre zeitățile, alături de Lada și Lelya, pe care majoritatea savanților moderni o resping Susținătorii existenței lor în panteonul mitologiei slave se bazează în principal pe cântece rituale, care sunt interpretate în timpul complexului ritual de nuntă, unele cuvinte și nume în limbile slave de la rădăcina lel și variantele sale cu un grad diferit de vocală Dar nu mai puțin importantă este mențiunea lor în cronicile scriitorilor medievali, în care oamenii sunt mustrați că continuă să se închine zeităților păgâne, printre care se numără Lada și Lelya, Lel// Polelya Potrivit unora dintre ei, Lel este un analog al anticului Eros grecesc și al Amurului (Cupidon) roman, dar în loc de săgeți, el străpunge inimile oamenilor și zeilor cu o flacără strălucitoare și împrăștiind scântei Este o zeitate antropomorfă, descrisă ca un prunc cu părul auriu sau argintiu, dar cu aripi, oarecum ca îngerii creștini Este înconjurat constant de mama lui Lada, care îl conduce de mână Acest lucru dă motive să presupunem că Lel este mai tânăr decât Lelya, adică s-a născut după ea Aceasta explică numele Polelya El a turnat aripi de aur, /la Lazăr/ ea a pufnit f regal chiar; de plays Lada Judah ut zemeeta du nebetu În timp ce Lada este în primul rând patrona iubirii conjugale, Lel evocă la tineri iubirea pasională, puternică, care de obicei este încununată cu căsătoria În faimoasa sa poveste "Ruslan și Lyudmila" Pușkin scrie: Toți tac, ascultând Bayana; Și gloriosul dulce cântăreț Ludmilu-prelest și Ruslana Și Lelem și-au ondulat coroana Toată lumea tace, îl ascultă pe Boyan Și-l laudă pe cântăreața voluptuoasă Ludmila-prelest și pe Ruslan Și pe cârmuitul de ei pentru Lel venets Autorul îl prezintă pe Lel ca pe o zeitate a iubirii, căreia îndrăgostiții țes și îi prezintă o coroană Funcția lui Lel este mai complexă - el nu numai că aprinde flacăra iubirii, dar o încununează cu o uniune matrimonială În complexul ritual de nuntă, acest rol este încredințat celui mai bun om și nașă, dar în vremuri mai îndepărtate era în mod clar îndeplinit de persoane rituale, deoarece acestea erau proiecții ale zeităților Lel și Lelya Acest lucru este exprimat într-un cântec de nuntă arhaic bulgar (înregistrat în satul Ternovka - astăzi un cartier al orașului Nikolaev din Ucraina), pe care fecioarele îl cântau în timp ce nașa - și în vremurile mai vechi cel mai bun bărbat - a voalat mireasa În ea, adresa miresei către nașă este Mătușa-nașă" L'ol'o-kume, ascunde-mă, L'ol'o, nu mă da! L'ol'o-kumo, Să nu mă bată vântul, să nu mă ardă soarele, să mă încălzească soarele senin! În Another Wedding Song, lilio este combinat cu termenul înrudit draginko "cumnat mai mic": Lillo draginka Ivane! Du nini mi devir bil, Liljo milichuk na bulyu, Ut nini bulyu - frate drag /Kotel - SbNU, XVI - XVII, , / Numele personal Ivan al cumnatului arată că leloo nu este un nume personal, ci înseamnă o persoană de ceremonie de nuntă, care în unele cazuri îndeplinește rolul de cel mai bun om, iar în altele, de cumnat Cu sensul de "cumnat" este și forma diminutivului l'l'ko ( ~ shatko) cu dezvoltarea semantică a lui leliyoi > unchi, tată spiritual (naș) > tată Persoana activă lel și kum din complexul ritual de nuntă dă motive să presupunem că, pe lângă funcția zeului iubirii pasionale, Lel era însărcinată și cu funcții legate de căsătorie Având în vedere funcțiile sale conjugale și descrierea înfățișării sale, Lel corespunde mai degrabă lui Hymenaeus // Hymena din mitologia greacă - zeul căsătoriei, fiul lui Dionysos și al Afroditei sau al lui Apollo și al muzei Calliope, înfățișat ca un tânăr înaripat cu șofran pe haină colorată , ținând o torță într-o mână și un văl în cealaltă (care o acoperi pe mireasă când este prezentată în casa mirelui) În colecția de cântece rituale "Veda slovena" Lel este înlocuit de sfântul creștin Lazăr, care, totuși, este încă un copil și este însoțit de Lada În primul cântec al ciclului "Lychen den Ladov-den" se relatează că Lel este invitat la nunta Soarelui și a stelei Dennitsa (în acest caz Esnitsa); " Singur înăuntru, Lazăr, tânără mireasă, care sunt nevestele mele și soarele senin; te-a invitat la nuntă Baxipi te-ai trimis; ți-a cusut el însuși aripile, sora mea le-a aurit; vtre si ranu furkapi; Ești rănit pe cer, pe cer, Lazăr, la nuntă" Nu se menționează aici în ce calitate a fost invitat Lazăr (Lel) la nunta solară, dar având în vedere rolul său de cel mai bun om, se pare că ar fi trebuit să legitimeze și să perpetueze dragostea Soarelui cu Dennitsa prin căsătorie În același timp, unul dintre denumirile proprii, cu care bulgarii au numit cândva soarele, este ЛЭло ( Lui Dumnezeu sunt cereri; "Doamne, Rosne le, Duse' be, Doamne, f sarae; Puțină este cheia ta de la stâncă, Clopoțelul este puțul tău încuiat, Puțin este roua noastră; Ei sunt în fugă, Doamne, pune-i; Doamne, sunt ofilite Cântecele sunt cheia rockului, fântâna ta este oprită; roua mea mică acoperită, ploaia mea pe câmp; deci scaunele mele sunt verzi; " /Veda Slavic, : / Este posibil ca persoana rituală masculină fixă împreună cu Fluturele sau singură în ritul Fluturelui cu același nume să fie tocmai Lel Poate că aici se reflectă o altă încredere, în care fiul Ladei i-a preluat funcțiile de intermediar, dar este posibil ca aici să se reflecte amestecul lui Lel cu Dodul, adică cu Perun, care în ritul de a chema ploaie în nicio regiune apare ca partener al Fluturelui // Do dol a Înlocuirea lui Lel cu sfântul creștin Lazăr, precum și mențiunea lui în cântecele lui Lazăr, arată că el a fost odată sărbătorit pe sau în jurul lui Lazarovden, care făcea parte din complexul de vacanță Ladin de primăvară Și poate că această zi a fost dedicată Ladei și copiilor ei Pe ea, fetele de vârstă căsătoribilă au participat la ritul lazarei O fată care nu era lazarka (în perioada păgână probabil ladarka) nu avea dreptul să se căsătorească Acest rit, referitor la inițierea fecioarelor, leagă încă o dată Lel de ritul căsătoriei Așadar, în cântecele de nuntă, alături de Lada, apare și Lel În limbajul copiilor în poloneză și cehă, lalka înseamnă "străin străin", iar în vorbirea copiilor în dialectele poloneze, lalka înseamnă și "dumnezeu", sugerând că poate lel, lal etc în antichitatea mai profundă erau co-eponimele unui zeu Corelația semantică "străin" ~ "zeu" corespunde "oaspete" - "domn" în bulgară Similar numelor formate de zeu - Bogdan, Bojan, Bozhii, sau de lord > Gospodin, se formează și derivatele lui lel, lal nume de persoane bulgare pentru bărbați Lelin; Li-len, Lilo, Lilloo, Lilia; Lalo, Lali, Lalloo, Lalyu, Lalush, Lal-ko, Lalcho; Lolo, Lolloo, Lolyu Lel nu apare în nomenclatura bulgară Numai în unele toponime se păstrează numele Lelao' Leleovets /Chelopech/, Leleov kamik /kameina chuka in Stara playina langa Chelopech/, LvL'ov dol /PirdopU, Leleovitsa /Churichene, Petr / si altii Sufixul posesiv -ov demonstrează categoric că sunt derivate din numele personal masculin Lel, a cărui formă vocativă Leło s-a transformat într-una de bază - ceva obișnuit pentru numele masculine bulgare Dacă aceste toponime ar fi analizate de Lelya, după cum sugerează Y Zaimov, prima parte a toponimelor ar fi fost formată cu sufixul -in, și nu cu -ov, adică după prezumția lui Y Zaimov, ar trebui să fie piatra Lelin, dol Lelin etc Unii dintre primii cercetători ruși cred că Lada a avut un alt fiu - Polel și Polelya Mai degrabă, aceste mitonime se referă la Lel Polel este o versiune prescurtată a lui Polelya, care este o poreclă care înseamnă că Lel s-a născut "după* mătușă și specifică că el este fratele ei mai mic OA w Mitonimul Lel este de etimologie neclară Stepa vocalică din morfema rădăcină a fluctuat, motiv pentru care există mai multe variante fonetice: lel, lal, lal, lil și lol Potrivit etimologilor, toți își au originea în Proslav ♦lălă Din el s-a format verbul leleya, păstrat în limbile slavă și baltică, cu aspect și semnificație asemănătoare "swing ; Sunt entuziasmat", iar în bulgară modernă înseamnă și "Sunt entuziasmat" Potrivit unor onomastici, numele Lelio este derivat din numele personal feminin Lelya, care, deși rar, apare în unele surse scrise Fără îndoială cele două teonime provin din aceeași rădăcină Dar Lelyo este de fapt o formă vocativă atât a lui Lel, cât și a Lelyei SZ Barbolova , Paralele între numele zeilor păgâni slavi și termenii înrudiți I sb Antologie slavă, Vil V, Odesa, , p - ; Barbolova , Zeitățile slave Lel și Lelya prin prisma limbii și folclorului bulgar Și revista Folclor bulgar, S , XXXII / , Nr : - ; Barbolova , Ecoul lui Lada în limbile și culturile slave și revista electronică LiterNet, , Ne ( ) ; Dicţionar etimologic bulgar, poz , S , ; Veda Slovenian, voi , S , : - ; Voloshina TA, Astapov S, N , Mitologia slavă, Rostov-pe-Don, : ; Genchev St , Kumstvo u bulgarite Formarea și dezvoltarea istorică Și IEIM, S , , voi XVI: ; Ginchev Ts , Săgețile tracice de foc ale iubirii // revista Trud, , cap II, VII, ; Glinka G , colecția Religie slavă antică //, Miturile slavilor antici, Saratov, : - ; Grushko E A , Medvedev Yu M , Enciclopedia legendelor ruse, M , : - ; Zaimov Y , Nume locale în Pirdopsko, S , : ; Kaisarov, A, Mitologia slavă și rusă Și Sat Miturile slavilor antici, Saratov, , p ; Levkievskaya E , Miturile poporului rus M , : ); Rybakov B A , Păgânismul slavilor antici, M , : - ; - ; Slaveykov P R , Credințele populare bulgare și obiceiurile vechi Și c Tsarigradski Vestnik, aprilie - mai AUNT (mătușă) O zeiță din panteonul slav, fiica Ladei și sora lui Lel, pe care bulgarii au adoptat-o ca zeiță patronă a tinereții, fecioarelor și copiilor Ca și Lada și Leya, este o zeitate controversată Susținătorii existenței lor în panteonul slav îl confundă adesea pe Lel și Lelya Cei care i-au remarcat au descris-o ca pe o fată tânără, extraordinar de frumoasă și slabă Evident, aceasta a fost imaginea ei de către bieloruși și ucraineni, judecând după principala persoană rituală din ritul săvârșit în sărbătoarea Lyalnik, care a fost dedicată Lelyei (Lyalya) Era sărbătorită pe aprilie, când oamenii dintr-un anumit sat (sau altă comunitate) alegeau cea mai frumoasă fată După ce au împodobit-o cu coroane, ea s-a așezat pe o bancă acoperită anterior cu iarbă, iar la picioarele ei i-au fost puse coroane Cei prezenți au pus pe fiecare parte a ei mai ales pâine și produse lactate ca un sacrificiu fără sânge Restul fetelor au dansat în jurul ei, gloriind-o pe Lelya drept zeița fertilității Fără îndoială, acest chip ritual este o proiecție a Lelyei Conform descrierii personajului din obicei, care pare a fi proiecția ei, este tânără și foarte frumoasă În unele sate bulgare se păstrează amintirea sărbătorii naționale Lelinden Era cu caracter magico-ritual pentru protecția împotriva bolilor și coincide cu sărbătoarea creștină Antonovden ( ianuarie), care este dedicată patronului ciumei înainte Antonie cel Mare a fost observat în general împotriva bolilor Aici se vede foarte clar cum sfântul creștin a înlocuit un vechi personaj mitic păgân prin asumarea funcțiilor sale Dar un sfânt creștin ar înlocui un demon? Această întrebare sugerează că sărbătoarea Lölinden a fost dedicată unei zeițe numită Lelya Acest lucru este confirmat și de numele unui ritual de sacrificiu - Sănătatea Lolei, săvârșit în sâmbăta dinaintea Zilei lui Petkov, în altă parte de Ziua Arhanghelului sau a lui Antonov, sau în orice zi în care există o persoană bolnavă sau cineva a visat mult De asemenea, a fost conceput ca un obicei de a favoriza bolile și alte ființe demonice, adică un rit preventiv care să asigure sănătatea La ea au participat doar femei, care se adună la apus la răscruce Fiecare poartă o pâine făcută în tăcere și o ceașcă de miere Adesea se sacrifică un pui sau se prepară doar fasole Mâncarea este mâncată de ei la răscruce, unde mai rămâne puțin pentru forțele malefice Asemenea sărbătorii Lelinden, este introdusă în sistemul ritualurilor creștine, unde este cunoscută sub numele de spiritul lui Dumnezeu, adică a fost reimaginat ca un rit creștin Toate acestea indică, fără îndoială, că este vorba despre o divinitate păgână foarte semnificativă pentru bulgari Judecând după sufixul posesiv -in pe vremea lui Lelin și sănătatea lui Lelin, este o zeiță Acest lucru este confirmat și de numele popular dublet Yudefka al ritualului de sănătate al mătușii Aparent, printre ucraineni și belaruși, Lyalya s-a specializat ca zeița primăverii și a fertilității, iar printre bulgari - ca conducător al bolilor și dătătoare de sănătate Această situație explică transformarea mitonimului Lelya în cota mitonominantă cu semnificații: ) "sălbatic" sau ) "boală infecțioasă gravă", care se specifică uneori: a) ciuma (Pestis); b) febra tifoidă (Typhus abdominalis) Numele bolilor grave sunt, de asemenea, unele derivate ale acestui nume - diminutivul lyelka este un nume larg răspândit pentru boala Morbus la Rhodopi, iar varianta fonetică lyelka se găsește cu sensul "ciumă (Pestis) și moarte" Numele diminutiv mătușă, împreună cu termenul relativ mătușă, înseamnă boala bunica Sharka Astăzi, aceste nume sunt acceptate ca formațiuni metaforice ale termenului relativ mătușă, care a apărut în timpul tabuizării denumirilor anterioare ale conceptelor corespunzătoare Mai mult, animarea bolilor este ceva caracteristic, mai ales pentru bolile epidemice, pentru că în imaginația bulgarului, acestea au aspectul de urâte bătrâne și sunt adesea identificate cu imaginea morții Conform acestor date, se dovedește că mătușa este un nume eufemistic pentru o imagine demonică care provoacă boli În dialectele bulgare, însă, cuvântul mătușă și derivatul lui veya lelishka sunt de asemenea înregistrate ca termeni rituali, cu konto se numește: a) "sora sau verișoară a mirelui, care nu numai în sistemul de rudenie, ci și în complexul de nunta, ia rolul persoanei rituale zalva miresei'; b) varianta fonetică lilyoyo înseamnă doar "șeful clopotelor de nuntă", iar pddlilyo este "al doilea dintre clopotele de nuntă" și c) "o fată, rudă sau rudă a mirelui, care frământă pâinea de nuntă, face banner de nunta etc sub '; d) cu forma de plural h lyola înseamnă "femei în general, care frământă neapărat pâinea nunții, dar fac și alte lucrări în timpul nunții" Aici apare sincronicitatea lexicală a lui лело "cumnat" și лея "zalva", deoarece, în principal, în complexul de nuntă au însemnat "cel mai bun om" și, respectiv, "naș", iar podlel ~ pДlilyo, deoarece corespund celui mai târziu " podkum ~ podkuma' Judecând după rusul лё'ля "nașă" din vremuri mai vechi, mătușa este predecesorul nașei-nașă, la fel cum лелоо este prototipul nașului-nașului (vezi Lel) În ucraineană, însă, lelyka înseamnă "mătușă", adică sora unuia dintre părinți, nu o mamă, așa cum ar fi de așteptat din prezența unei mătuși care înseamnă "tată" Aceasta sugerează încă o dată dezvoltarea semantică a cuvântului leliyoi > unchi, tată spiritual (naș) > tată Ca termen de rudenie astăzi, mătușa are cea mai mare răspândire în limba bulgară, unde formează un cerc semantic foarte larg și se găsește sub diferite forme fonetice și de formare a cuvintelor: лёля, лея: ) "sora mamei sau baitsa": a ) sora tatălui [l'elya/; лёла, lola (cu labializare e > о) și лЬлка "mătușă"]; b) sora mamei [ldla 'sora mamei']; c) în general o femeie mai în vârstă |cu varianta: лейкя și лейё]; ) "furtună" [zv f-mal'iloo, unde si Lelya "linte" nu este exclusă o relație cu numele zeiței Lelya sau al zeului Lel În antroponimia bulgară se păstrează numele personal feminin Lelya ILela, precum și într-o serie de derivate ale acestuia: Lelka, Le-loslava; Lola, Lolka; Lala, Lale, Lalena, Lalka, Lalea Cel mai probabil, numele Lila, Lile, Lilena, Lilia, Liliana, Lilita, Lilka, Lilya se referă și la acest grup, asociat ulterior cu Crinul străin sau cu floarea de crin Ca semn lingvistic pentru sora soacrei sau mamă, termenul de rudenie mătușă apare deja în Sf bulgară laugh out loud Se gaseste in st rus mătușă, mătușă *sora mamei'; lala 'aunt*, Mier -Hr /ё/ёг "sora mamei" și/ёёкд "sora mai mare" Folosit în Rum , unde ІІё "mătușă, mătușă, bătrână sau soră; kaka, iubită; amantă; femeie ușoară"; ielică "mătușă , leliță "bătrână" soţia fratelui După etimologii, toate cuvintele date mai sus cu aceste variante ale morfemului rădăcină îşi au originea în proto-slavă *lălă Ar fi greu de stabilit căruia se datorează variantele din stepa sonoră în acest caz pe morfemul rădăcină - asupra trăsăturilor fonetice ale vorbirii, asupra tabuurilor sau asupra noilor nuanțe în semantică Arhiva Sh a lui G S Rakovski, poz I, S , : ; Barbolova , Zeităţile slave Lel şi Lelya prin prisma limbii şi folclorului bulgar!Chsp Folclorul bulgaresc, S , XXXII / , Nr : - ; Barbolova , Paralele între numele zeilor păgâni slavi și termenii de rudenie Și Sat Culegere slavă, Vipusk V, Odesa, : - ; Dicţionar etimologic bulgar, poz , S , : ; Voloshina T A , S N Astapov, Yazycheskaya Mythology of the Slavs Rostov-pe-Don, : - ; Ginchev Ts , Săgeți de dragoste tracice de foc //sp Munca, , cap II, VII, ; Naighrt, J , Mitologia indiană S , : ; Petrova L , Obiceiul lui "Lelimo Zhrevan" în Provadiy N Studii regionale ale folclorului bulgar, Vol , Tradițiile folclorice ale Bulgariei de Nord-Est, S , : - ; Rybakov B A , Ancient Paganism Slavic M , : - ; Slaveykov P R , Credințele populare bulgare și obiceiurile vechi // Tsa-rigradski Vestnik, aprilie - mai ; Machek V , Etymologicky slovnik jazika ieskeho, , Praha, : LEMPIR (lempir /Sr SB/, lepir /TChrn ; Tet ; Tegov /, lemptir /Sr St plan ); LEEPER (leeper /G Or /) > VAMPIR LETA BOGA,- LETNA BOGA; SUMMER GOD /Vedă slovenă/ Zeul primăverii și verii în mitologia bulgară, antipodul Zeului Zăpezii El este menționat doar în unele cântece din colecția Veda Slovena După aceștia, acest zeu coboară pe pământ la sfârșitul iernii și își stabilește reședința în palatul său, care este de fapt o peșteră de aur El are putere asupra soarelui, care ține închis în temnițe în palatul său, adică depinde de el când răsare și apune și când se ascunde cu totul Când dă drumul soarelui, încuie vânturile și furtunile la locul lui în temnițele sale Oamenii i-a sacrificat trei porumbei, fiecare variantă curcani negri sau miel crud Un Iuda (sau fecioara) îi împodobește capul cu o floare albă Un zeu al verii trimite regelui un toiag de aur sau un Iuda să alunge iarna Zeul verii are o soră - Maga, care, conform contextului, este de fapt Baba Marta - personificarea lunii martie: Dumnezeul meu, Dumnezeul meu drag, Dumnezeul meu, Letna! Sora aceea dragă Maga A sosit, a sosit Ești îndrăzneț, Tripp, ei sunt supărați /Veda Slavic, : Sărbătoarea dedicată zeului Leta - Letov-den a coincis cu ziua Sarov (când în primăvară se sărbătoria Anul Nou), iar după creștinarea bulgarilor a fost înlocuită cu Gyor-govden, care a marcat începutul anului agricol (care se încheie în căderea lui Dimitrovden): Leta e Boga dumal, dumal e Boga au vorbit: "Du acum singuri sunt lytil! Bana sacrificiul meu ne-a omorât, ziua mea personală ne-a făcut, ziua mea personală Gerguv-ziua, Gerguv-ziua Ziua grea, Ziua grea Letov /Veda Slavic, : / După aceasta și alte asemănări, fragmentul Leta Boga și Sura Boga sunt identice, iar Sfântul Gheorghe este urmașul lor creștin Prin urmare Leta Boga este una dintre ipostazele zeului lui soarele sau zeul soarelui responsabil cu vara, dar mai probabil el este personificarea verii, așa cum Zima Iuda este personificarea iernii Sărbătoarea lor comună se datorează faptului că noul an a coincis odată cu începutul verii, iar mai târziu această zi a fost adoptată drept începutul noului an economic o Primele componente ale mitonimelor sunt o variantă de vară la vară produsă de dialectică Cu sufixul -ina se formează numele Letina, iar Letna este forma de caz a adjectivului substantivizat leten Q Barboloyaa , Structura și originea mitologico-semantică a adjectivelor sur și surva în limba bulgară, EI "LiterNet**, Varna, : ; Veda Slovenian, vol , S , LEHUSI (lehusi, leusi, /ZB; Sr SB; SW/, lousa /Berievo, Sevl?) > NAVI Numele lehusi este forma de plural h a lehusului "naştere", luat de c HshoOaa VRACKA " Acest nume înseamnă în general "ţigancă care vindea linguri" VAMPIR LISATA (lis'atpa /ZB/) Un spirit rău, care în imaginația bulgarilor are înfățișarea unei femei care "pască" părul de pe cap, mustăți, sprâncene și bărbi ale oamenilor, în principal bărbaților Ca să nu atace oamenii și să nu sufere de căderea părului de vulpe; Alopecia areata', acestui spirit este dedicată sărbătoarea națională Lise Lisje /Sof /, cunoscută și sub numele de Liseo /ZB/ Se prăznuiește pe iunie și este adaptată sărbătorii bisericești a Sfântului Eliseu (probabil după etimologia populară) Nu se lucrează în această zi, iar cei cheli culeg ierburi, le fierb și se spală pe cap cu decoct w Denumirea reprezintă forma articulată a numelui lisa "căderea părului", derivat din lis "chel" ( RĂU; DEMON și LUIIGGIA (luiitiya /Kirnicki, BesarU) ► RĂU; DEMON • în" Numele sunt derivate din adjectivul rău, întrucât loiletu este un substantiv al formei articolate, iar lushtia este un augmentativ, o formațiune cu conotație peiorativă Aceste nume sunt eufemisme LOSHOVINA (лошовіниі, loshevyn, lushuvinu /Kubey, BesarU) Un demon în formă de femeie îmbrăcată în alb, care poate fi găsit noaptea lângă fântâni și sub poduri - eventual un dublu de umbră și un spiriduș ** Motivația de formare a cuvintelor acestui mitonominant este duală Ar putea fi un derivat al adjectivului rău cu sufixul -ovina // -evina (asemănător cu sin > sinevina) Dar ar fi putut fi format și direct din dialektnaya edya, o variantă marcată de formare a cuvintelor a adjectivului lotov + -ina (cum ar fi boz > Bozov > bozovtsnl) BAD SHADOW (lot SSN / Chereshnitsa, KostU) > SHADOW; TALAZOM + A doua componentă a termenului compus - sen, este scurtată din umbră, adică bad shadow = demon rău DUNA (ДунЬ Іѵззмж /) Un personaj universal în mitologia cosmogonică, care decurge din îndumnezeirea și animația principalului luminator al cerului nocturn, Luna După Soare, Luna este cel mai mitologizat corp ceresc Se presupune că miturile lunare sunt mai arhaice decât cele solare În multe feluri, ele sunt interconectate O serie de mitologii spun că au existat odată mai mult de un soare și o lună Dar uneori numărul lor se potrivește sau dunele sunt cu unul mai puțin Acesta variază de la doi la sori frați și tot atâtea luni surori (sau invers), iar conform thailandezilor erau de femei-soare și de bărbați-lună Surplusul a fost distrus în diferite moduri Motivul pentru aceasta este că din căldura radiată de soare, totul de pe Pământ a ars, iar din luni, Pământul a înghețat Potrivit unei alte versiuni, inițial Luna strălucea la fel de puternic și era la fel de fierbinte ca Soarele și chiar mai mult /NE India, Asia de Sud, Taiwan, China etc / Printre unele popoare există o predicție că atunci când va veni sfârșitul lumii, vor apărea șase sori, pentru că vor arde tot ce este pe pământ, dar atunci vor apărea luni, pentru că vor trimite ploi /tibetani, hinduși Ceylon/ La fel ca Soarele, în mitologie Luna este personificată și zeificată În miturile astrale, cele două zeități sunt opuse, fiind văzute în cadrul unor opoziții diferite, dintre care una este masculin ~ feminin, unde de obicei Luna este asociată cu femininul și este asociată cu partea stângă în opoziții precum pasivitate - activitate, noapte ~ zi , întuneric ~ lumină, răcoare ~ căldură etc sub , spre deosebire de Soare, care este de obicei identificat cu principiul masculin și partea dreaptă Acest lucru este cel mai clar exprimat în mitologia chineză, unde, pe baza sistemului lor dualist, luna este văzută ca purtătoarea energiei yin feminine, iar soarele ca yang masculin La șamanii siberieni, ca și în alte mitologii, situația este inversată, adică Luna este întruchiparea masculinului /germani, scandinavi, baltici, armeni, indieni, siberieni, eschimoși, Australia, Dahomey etc /, iar Soarele - a femininului, despre care unii oameni de știință presupun că este versiunea mai arhaică Percepția lor ca personaj masculin sau feminin se dezvăluie mai ales în miturile "căsătoriei cerești" a Soarelui și a Lunii Deși rar, Luna apare ca o androgină (ființă fără sex) Este dificil să distingem zeitatea Lunii de zeitatea Lunii În mitologia romană, Luna este zeița, dar, în același timp, Diana este considerată ca atare În tradiția greacă veche, aceasta este Selene, numită și Mena, deoarece Artemis era considerată și o zeiță a lunii Aparent, inițial Luna și Selene erau mitonimi ale zeității Lunii, iar celelalte însemnau zeița Lunii Ea are cel mai adesea un aspect antropomorf și, de obicei, este feminină, " dar în unele tradiții este asemănat cu un bărbat, sau uneori este un bărbat, alteori o femeie În imaginația multor popoare, Luna are aspectul unei femei extraordinar de frumoasă Luna plină este acceptată ca simbol al frumuseții feminine /Ka-taluns, Lezgins, Dargyans, Avari, Central and East Asia, în special în rândul iranienilor, Khakazs, Turci, Mongols, Chinese, Eskimos, Wasteca Indians, etc , deci pentru frumusețile de acolo sunt considerate femei asemănătoare lunii, adică a cărui față este rotundă ca luna în luna plină Pentru unii, luna este o fată frumoasă cu chip rotund /caucazieni/, iar pentru alții este chiar o fecioară din paradis care a rătăcit /arabi, berberi/ Vechea zeiță greacă Selene este îmbrăcată în veșminte galben-aurie, cu o semilună pe frunte, care alungă întunericul nopții, iar într-o altă variantă este o fecioară înaripată, într-o haină lungă de argint și cu o coroană de aur capul ei Ea traversează firmamentul într-un car auriu-roșcat tras de doi cai albi înaripați sau de tauri cu coarne și, uneori, de o barcă argintie Udmurii și-au imaginat-o pe zeița lunii Tolezmum cu o fustă albastru închis, decorată cu cercuri argintii Filipinezii își imaginează zeița cu două fețe - față și spate, una privind la oameni și cealaltă la Pământ Aztecii și-au descris Coyoliiauki ca pe o femeie războinică cu sânii goi, cu o cască pe cap, șerpi în jurul taliei, cu clopoței pe mâini sau mingi pe obraji și uneori cu capul tăiat Există și cazuri în care luna sau zeița lunii este percepută ca o bătrână / basci, melanezia, birmaneză indienii/ În creștinism, Maica Domnului este uneori comparată cu Luna, iar în iconografie este înfățișată stând pe semiluna /Austria/ După Columb, unele triburi indiene au identificat luna cu Fecioara Maria (și soarele cu Hristos) /azteci, Wasteca/ Când este în est, Luna zâmbește /wasteki/ De la Templul Lunii din Peru Antic, s-a păstrat o turnare mare de argint, pe care este înfățișată un chip feminin lângă Soare Într-o serie de mitologii, Luna are înfățișarea unui bărbat /germani, scandinavi, lituanieni, indieni, georgieni, australieni etc , în timp ce în unele cazuri este tânăr și chipeș /ipdieni, azteci etc , pentru armeni este adolescentul Lucin, iar pentru alții arată ca un bătrân /Hants, Africa, Siberia/ care uneori este cu un ochi /Greci, Chugach (Arctic), Indieni/ Motivele pentru aceasta sunt diferite: după greci, în timpul unei lupte, Soarele a scos sau a acoperit cu piele de vacă unul dintre ochii Lunii, sau Soarele a doborât unul (după altă versiune, ambii ochi) fratelui său , când s-au luptat pentru că soția lor comună a zăbovit pe -mult la Lună / Amazonia/; după alte versiuni, spiritul pădurii sau un şaman îi scotea un ochi pentru ca noaptea să fie întuneric /chami (S Andi)/ etc Scandinavii i-au perceput ca personaje independente pe copiii cerești Bill - luna în faza de vărsare (sau ca întruchipare a timpului) și Hyuki - luna tânără Într-o serie de mitologii, există o descriere a apariției Lunii și a domnilor ei În izvoarele sumeriene, este doar regretat că Luna este o ființă vie, deoarece, ca și alte ființe vii, are capacitatea de a se naște, de a crește, de a îmbătrâni, de a muri și de a renaște din nou Ca zeitate vie, ea demonstrează că moartea nu este un sfârșit, ci un alt început, diferit Astfel, ea a dat omului speranță pentru nemurire Noțiunea de reîncarnare a lunii este prea comună la o vacă sau un taur, ale căror coarne seamănă ca formă cu semiluna Potrivit unui mit african, luna coboară noaptea pe pământ sub formă de berbec și mănâncă cojile de banane aruncate /isbu/ Asocierea cu melcul, ursul, broasca, sarpele se datoreaza faptului ca Luna, ca si ei, apare si se ascunde periodic Ideea de fertilitate și nemurire le aduce împreună cu șarpele În ideile unor popoare, ea apare ca un câine, un iepure și alte animale, care sunt adesea percepute ca parte a compozițiilor care înfățișează petele lunii Deoarece se crede că ea determină destinele oamenilor, multe popoare o imaginează în imaginea unui uriaș punk O trăsătură esențială a Lunii este schimbarea sa, spălarea continuă a zânelor pe parcursul unei luni lunare Acest lucru a dat naștere la numeroase explicații ale miturilor Potrivit Mahabharata, Daksha (forța spirituală îndumnezeită) și-a căsătorit cele douăzeci și șapte de fiice cu Soma - zeul lunii, dar din moment ce ginerele l-a vizitat doar pe Rohimi, socrul l-a pedepsit cu o boală și el au început să slăbească, iar plantele s-au ofilit odată cu el și cu animalele, așa că zeii lui l-au rugat să aibă milă de el În mitologia populară indiană, fazele sunt explicate astfel: Soarele este un om urât și rău care invidiază luna pentru că de frumusețea ei; i-a împrumutat capul, pentru a se căsători, apoi a tăiat-o în bucăți și a început să-i dea înapoi câte o bucată în fiecare zi, iar în a cincisprezecea zi a fost din nou cu chipul lui normal, frumos, dar Soarele a continuat să fie gelos și din nou a început să ia o bucată din el O noțiune similară există printre malaezii, conform lui Konto, fazele Lunii sunt, de asemenea, patru luni - semilună, lună plină, lună plină și al patrulea sfert, de la Konto Luna plină a fost cel mai frumos; alții credeau că Luna provoacă periodic mânia Soarelui și a început cu un cuțit să taie bucăți din el, iar când ea îl roagă, el o lasă acolo și crește din nou /bushmeii/ Potrivit unei alte versiuni, după ce Luna a păcălit Soarele să-și distrugă copiii, a înjunghiat-o și acum este parțial vizibilă /Mantawai (Indonezia)/ Soarele se mișcă pe cer într-o barcă de aur, iar Luna într-una argintie; în ea uneori stă, alteori stă în picioare, alteori doarme, iar fazele lunii depind de acest /NE India/ Fazele Lunii reflectă ciclurile de viață ale regelui Lusin - zeul Lunii în mitologia armeană: lună nouă - tinerețe, lună plină - maturitate, semiluna - bătrânețe Altaienii credeau că Luna l-a atras la sine pe canibalul pământesc Tilbagan, ca să nu mănânce mai mulți oameni, iar când a crescut, a mâncat din el, iar când a îmbătrânit, canibalul l-a mâncat Printre popoarele siberiene, există adesea un mit despre coborârea Lunii pe pământ, unde este prinsă de vrăjitoarea rea (zeița htonică Josedem /keti/ sau Elen-pgoi-koshoi /selakupites/), iar Soarele vine la putere și încearcă să i-o smulse din mâini, dar în timp ce ea o ținea strâns, s-a împărțit în jumătate Aborigenii australieni cred că luna se ridică în mod regulat pe cer, merge spre vest și apoi coboară la pământ pe un copac și după ce se hrănește, crește și apoi apare o lună plină, iar când scade, ia forma unui cangur gri , pe care tinerii o omoară, dar unul dintre ei păstrează din el un os, din care a apărut în curând Luna nouă Potrivit unui alt australian ski min Luna este un soț leneș de două femei, din cauza cărora s-au săturat să-l hrănească și au început să-l atace cu toporul și alte cuțite; cu ei i-au tăiat grăsimile, până când a sărit la un copac, apoi s-a ascuns pe cer și s-a arătat din nou După o eclipsă, cele două corpuri cerești principale se despart, iar de durere pentru soția sa, Luna începe să slăbească și să se micșoreze, apoi speră la o nouă întâlnire și începe să crească din nou /Abisinieni/ Unii au explicat fazele lunare prin faptul că Luna acum se închide și apoi își deschide ochii / NV Mexic; Mesoamerica, Selkuli ( Si-biru În Melanezia, ideea că fazele reprezintă luna în fața ei, apoi este însărcinată și în final cu un copil Fazele lunii sunt, de asemenea, asociate cu numeroase superstiții, care încă au o influență asupra vieții și muncii multor oameni din țări diferite Nu mai puțin diverse sunt miturile asociate cu ideile despre originea petelor de pe suprafața Lunii Unele motive dezvoltate în parcele multivariate se întind pe teritorii vaste Se crede pe scară largă că petele de pe fața Lunii/Lunii sunt urme de arsuri și alte răni pe care Soarele le-a provocat în timpul certurilor și luptelor lor /beduini, Sudan, iracii din Asia Centrală, kazahi, Arctic, Honduras, Guyana, Țara de Foc, și Brazilia, Phillynes și multe altele etc / (mai rar invers) sau din diversele lucruri, cu un konto a fost măsurat/a/ și lovit/a/: petele lunii sunt din funinginea de pe secară cu care Soarele a lovit Luna într-unul se ceartă /grecii/ sau sunt din funingine, cu un conto, sora l-a mânjit pe amantul care o vizita noaptea, neștiind că sunt frate și soră / Groenlanda, eschimosi (în Labrador) etc în Arctica, Caraibe, Bolivia, Mesoamerica/; din noroi /Greci, Laksieni, Darginieni, Avarieni, Congo, Buna (SE Asia), Melanesia/ sau lutul pe care Soarele, mama lor sau nimeni altcineva i-a aruncat-o în față /NE India, Africa vorbitoare de bantu/ Conform unei alte versiuni, cineva a aruncat cenuşă fierbinte, care a ars faţa lunii, aceasta s-a înnegrit şi lumina i s-a estompat /catalani, berberi marocani, Rwanda, Indochina, NE India, Philippiii, Australia/ În credințele altor popoare, petele sunt din aluatul pe care mama (sora sau soția lui) l-a frământat, iar în anumite ocazii a fost provocată să-l plesnească pe obraz cu mâna murdară, sau să-l lovească cu bucăți de aluat fata, care apoi nu a putut fi indepartata clari /armeni, georgieni, svani, azeri/ Uneori aluatul este înlocuit cu terci fierbinte /Sudan, Malaezia/ sau cu gunoi de grajd proaspăt /abhazieni/: oaie /tabasarans, kumyks/, carne de vacă /greci, abhazi, abazins, megreli/; bivol /NE India/; de sânge SAU apă clocotită cu care se toarnă etc sub Uneori sunt o urmă de lovitură cu mătură, pe care mama i-a dat-o fiului ei Luna /italienii/ (dar în Filipine Luna lovește Soarele cu o mătură sau o mătură), iar după alții, a fost lovită cu o cârpă murdară /turci, agulhas/ etc n În orice caz, petele nu au putut fi îndepărtate și, prin urmare, Luna este vizibilă doar noaptea O zonă mare din emisfera nordică formează motivul unui om care poartă apă De obicei, imaginea este a unei fete/tânăre care poartă o pușcă cu o găleată pe umăr, căreia i s-a cerut de mama ei vitregă (soacra sau altcineva) să aducă apă de la claret noaptea și într-un frig insuportabil; plângând, ea a implorat luna să o ajute și a ridicat-o lângă ea împreună cu pușca și Vedrata /lituanieni, letoni, sami, islandezi, estonieni, komi, vodi, lituanieni, maris, buriți, tătari, bașkiri, chuvași, kârgâzi, kazahi, khakass, udmurs, sahalin, siberia, chukchi, koryaks, etc o fată cu găleți pe o pușcă la fântână, vorbind cu un cioban /români/ Sporadic, băiatul/bărbatul are o putină (letoni, iakuti, insula Miyako/) Uneori, fata/femeia /Buryat, Altaici, Mansi, Kets, Tungus, Yakuts, Eskimos, Vahans, Adityans, Japonezi, Yukagiri, Indieni/ sau baiatul/barbat /Germani, Estonieni, Yakuts, Mongolieni, Udmurts, Tofalari, o- la Okinawa, abhazieni, maori, femei indiene/ ține una sau două găleți; o fecioară /Iranul antic/ sau un bărbat cu un ulcior în mână; doi băieți /irlandezi, darhats/, un băiat și o fată sau un bătrân și o bătrână cu o găleată mare în mijloc /suedezi/; frate și soră - fata cu găleată și băiatul lângă un tufiș /hakasi/ Adesea omul ține într-o mână o găleată sau alt vas (ulcior, oală, coș), iar cu cealaltă se ține de vreun copac sau tufiș, dar uneori vasul nu este menționat / Siberia, Buryats, Khanty, Evenki, Koryat, Yakut, Altai, Maori, Australia, Micronezia, Indochina, Indians etc /, iar în alte cazuri petele sunt asociate doar cu o găleată de apă /S America/) Sporadic, o găleată de iapă sau în mână poartă o broască /S America/ În ideile unor popoare, petele sunt asociate doar cu un bărbat (francez, spaniol, flamand) care este un hoț (estonii) sau un mincinos și un înșelător (Indochina); cu un bărbat /Uele, bretoni, francezi, basci, catalani, germani, flamand, chinezi/, uneori este Cain /italieni/ sau o femeie /Tsonga, Africa vorbitoare de bantu/, iar într-o altă versiune este un bătrân și o bătrână /greci / cu un mănunchi de bețe, bețe sau lemne pe spate; un bărbat /Bretonki, Alaska/ sau o femeie /Evenki/ cu un sac în spate (sau doar un sac); un bărbat care ridică un mănunchi aprins de bețe cu o furcă /franceză/ sau Cain cu o furcă de fân /italieni/; un om cu fructe furate /olandeză/ sau varză /nemți, olandezi/ etc Petele sunt, de asemenea, asociate cu fete frumoase, deoarece Luna răpește de pe pământ /Cuvași, indieni/ Unele națiuni aseamănă petele cu o persoană de sub un copac /chinezi, coreeni, vietnamezi, altaici, teleuți, shorks, Khakas, Buryats, Bengali, Malays, etc / sau doar un copac /Tahiti, Mabu, Hawaii etc / În alte cazuri, petele sunt asemănate cu o bătrână care se învârte /India, Indonezia, bal ahi, germani/; spinner girl/engleză/; tânără cu cocoș sau clichet /engleză, Indonezia; China/; un filator sub un copac /China/ sau un țesător în spatele țesăturii ei /Indienii Chontali/ Compozițiile cu trupa de oameni înfățișează: o văduvă cu trei copii, a cărei lună necăsătorită a răpit /Australia/, o familie - mamă, tată și copil /Palau (Micronezia)/ sau copii țigani /maghiari/; Soarele si Luna ca frate si sora /ingupieti/ Există compoziții compuse din oameni, animale, plante și obiecte, de exemplu: călăreț cu turmă și câine /abhază/; un cioban cu o turma mare de oi, un cioban si un caine /aditei/ Petele îi exprimă pe cei doi lumini ca frate și soră /Ingushets/, dar de obicei aceștia sunt oameni pământești, deoarece Luna a atras la ea pentru a-i ajuta, pentru a-i proteja, mai ales dacă sunt copii chinuiți de mama vitregă, de stăpâni sau de altcineva /vahani, lituanieni, chuvași, bașkiri, tătari kazani, kirghizi, estonieni, komi, udmurți, mari, dolgani, iakuti, evenki, chukchi, koryaks, Yukagiri etc /, iar alteori este o pedeapsă pentru cei care au jignit-o , batjocorind-o, arătând-o cu degetul, tachinandu-o, blestemând-o pentru slabă sau foarte puternică tu și alții sub /Corsici, sicilieni, francezi, germani, lituanieni, letoni, armeni, suedezi, estonieni, palestinieni, berberi, japonezi (ainu), maori, samoa etc / Luna i-a ridicat cu sine pe leneși și cei care muncesc duminica (franceză, portugheză, basci) și scoțienii văd pe lună silueta unui evreu care sâmbăta strângea sabeli, dar și femei care își șterg copilul cu pâine / marocan berberi, arabi/ etc Unii melanezieni nu văd nicio imagine în petele lunii Orficii au numit Luna "fața Gorgonei*, iar babilonienii au asociat petele cu si-luetul zeului Nabu care învingea un leu, dar un text spune că Marduk este văzut pe Lună și Tiamat pe Soare Oseții credeau că petele îl înfățișează pe monstrul Semeli, pe care Dumnezeu l-a înlănțuit de Lună, iar pentru unii turci era monstrul Tilbegen (// Elbegen I Chel-beien I Jelbegen - de obicei cu aspectul unui dragon cu mai multe capete) / Altais, Tele-Uts, Shorks, Khakassiens/ Alte popoare văd în pete imaginea unui vrăjitor sau a unei vrăjitoare, pentru că au pariat că pot acoperi Luna /khakasienii/ sau dintr-un motiv oarecare au apărut pe Lună și au rămas acolo /cataluni, tuvani, tofalari/; pentru altii este un saman cu toba lui /Siberia/ etc Multe popoare asociază petele cu un animal, care apare de obicei ca o componentă a unei compoziții mai complexe: un bărbat cu un câine / Siberia, Japonia, China, Indochina, bengalezi, Indonezia, indieni/; lup /bașkiri, indieni/; o maimuță /Yaglti Uighurs/ fără cap în mijlocul unui ficus mare /NE India/); cerbul înhămat la carul Lunii /S Asia/; un cal /in-gusheti/ sau un cal care poartă luna în spate /cecenii/ și când gura este larg deschisă, vara va fi scurtă, iar când va fi închis - va fi lung și ploios Este deosebit de răspândită noțiunea că petele lunii sunt o siluetă a unui iepure domestic sau sălbatic, care este de obicei un element al unei compoziții alcătuite din diferite imagini / catalani, kalmyks, kabardieni, sirieni, japonezi, chinezi, coreeni, indieni, birmanezi , Asia de SE Australia, Yukagiri, azteci etc Indienii din America de Sud, K) Africa/ În unele credințe, este miticul iepure cu ochi negri (un erou al unei legende despre Ursul Mare) /mongoli, oiroți/ sau o broască, în care, potrivit chinezilor, soția arcașului pe care l-am transformat /Tibet, China antică, coreeni, Na-nai, insulele Solomon, indieni/ și după alții se luptă cu pume și grizzlii /indieni/ etc Potrivit unor versiuni creștine apocrife, petele îl înfățișează pe Iuda sau Satana cu furca /franceză/; Cain, care adună oasele lui Abel într-un coș, sau Cain și Abel, pe măsură ce ei continuă să se ceartă, iar conform unei alte versiuni, petele îl înfățișează pe diavol sau pe Cain, care taie copacul care ține pământul /grecii/; Cain lupta cu Abel /gagauzi/; Fecioara cu pruncul in brate /grecii/; Sf Petru sau Sf Cecilia cântând la vioară /unguri/; urma lacrimilor penitentei Maria Magdalena /nemtii/ etc Uneori sunt descrise și zeitățile lunii În imaginația egiptenilor antici, zeii lunari Thoth și Khonsu se distingeau ca înfățișare - primul era înfățișat cu capul unui ibis și corpul unui babuin, iar cel din urmă ca un tânăr, dar cu un corp asemănător cu o mumie și cu picioarele împreună pe cap sunt moon daek și moon secera, iar în mâini ține un bici și un toiag curbat - simbolurile puterii Potrivit unei alte versiuni, el este sub forma unui copil cu un spin în gură și "bucul tinereții", purtat și de copii partea laterală a capului până la vârsta adultă Unul dintre zeii lunii dintre azteci, Tequistecatl, a fost înfățișat ca un bătrân cu o coajă albă pe spate Există, de asemenea, multe mituri despre originea lunii Convingerea că ea se naște și moare în fiecare lună sau zilnic este aproape universală Într-o serie de tradiții, Soarele și Luna sunt copii ai acelorași părinți, iar în unele mitologii arhaice se susține că Luna este mai veche decât Soarele /Sumerieni, Babilonieni, Irlandezi/ În miturile despre vechiul soare, se spune că ar fi avut doi copii - fiul său era noul soare, iar fiica lui a devenit luna /indienii/ Și Luna, ca și Soarele, în unele tradiții este fiul și în altele fiica Dumnezeului Suprem: Soarele este primul și Luna al doilea fiu al Supremului Dumnezeu Creator /SW Australia/ sau Soarele este fiul său iar Luna este fiica lui /mushpi (Africa)/ Luna Arawa este fiul mai mare, fratele său mai mic este Rain (Pălărie), iar stelele sunt copiii zeului suprem Tororut și Seta (Pleiade) /Sudan/ Potrivit indienilor Kekchi, Luna (Po) este fiica vechiului zeu al Pământului (Tzul Taq'a), iar alți indieni spun că Luna a fost născută de Venus Pentru fondul oamenilor / Africa/ Luna Mawu este fiica creatorului androgin Nana-Bulkuku, iar unii sudanezi au considerat că luna este fiica lui Deng, un zeu care provoacă boli Zeul-demiurgul vietnamez Ndo Thi // Thi Liau a creat cerul, pământul, zece sori feminini și nouă luni, dar conform unei alte versiuni - sorii sunt băieți, iar lunile sunt fecioare În mitologia chineză, se spune că mama celor douăsprezece luni este Changsi, soția lui Dijun - unul dintre numele taurului cu un singur picior - zeitatea fertilității Potrivit unei rugăciuni a preoților indieni, Luna este fiul discului Soarelui Vechii mongoli aveau și ei o credință similară, conform relatării, Luna este fiul Soarelui (sub forma unei femei, iar mai târziu a început să fie asociată cu masculinul, iar Luna cu femininul) Grecii antici aveau mai multe versiuni ale originii Selenei: ) ea era fiica titanilor Hyperion si Theia, ai caror copii erau si Helios "Soarele" si Eos "Zarie"; ) este fiica titanului Palanta (și sora lui Nycta); ) conform lui Eschil este fiica lui Helios "Soarele" În "Rigveda" se condamnă că luna a izvorât din spiritul lui Purusha, după ce, în jertfă către zei, acesta fusese dezmembrat Unii credeau că mama celor doi luminari ar fi pământul /Filipiii; a indienilor pentru corsicani, diavolul a fost creat Luna, iar Dumnezeu Soarele Într-un mit Buryat, se spune că Luna era fiul mijlociu al lui Garma, care s-a transformat odată într-un străin și le-a spus fiilor săi că tatăl lor era pe moarte; primul născut și cel mai mic au alergat imediat la el, iar cel de mijloc a decis să mănânce primul și, prin urmare, Tunetul l-a transformat în Luna care moare mereu sau strălucește numai noaptea, fiul mai mare - în Soare și cel mai mic - în Foc Conform unei alte versiuni, Soarele este fiul zeului focului, iar Luna este fiica zeiței-mamă /Taraski (Mezoamerica)/ La chinezi, exista credința că zeul Pământului Gulong a produs scântei dintr-o bucată de cupru, konto s-a transformat în mulți oameni-lună În mitologii, konto vorbește despre doi sori, uneori împușcătura devine în Luna (Caucaz, Taiwan, Tibet, NE India, Sakhalin etc ) micuțul s-a întors nala în Luna /Tabasarans (Caucaz), bașkiri, taiwanezi/ În unele mituri din Asia de Sud, se spune că Soarele și Luna au fost create dintr-o oglindă: Mahapurub (Ind Maha-Purusha "marele om Vishnu") a făcut două oglinzi - pentru el și pentru soția sa, el și-a transformat-o în un om-Soare și celălalt în femeie-lună /muria/, care a aruncat spre cer o oglindă, care s-a transformat în șapte sori și șapte luni /kond/; conform unei alte versiuni, eroul mitic Otuchigelung a găsit două oglinzi, le-a așezat pe cer și astfel a devenit lumină pe Pământ /Mongoli, Oiroți/ Potrivit șoșonilor, din vezica biliară a vechiului soare, iepurele a făcut Luna, iar din vezica sa - Soarele Într-o serie de tradiții, ea a apărut din ochiul stâng al zeului suprem, iar Soarele din dreapta sau invers Motivul copiilor pământeni fată și băiat, uneori frate și soră, transformați în Lună și Soare / Indieni (Mezoamerica), Rutulieni (Caucaz), etc este relativ comun După o altă versiune, conform obiceiului, pentru a se căsători, o logodnică trebuia să pregătească vânătoare pentru viitorul ei socru, dar a ars; rușinată, a rugat pe Dumnezeu să o ia la el; el a făcut asta, după care ea s-a transformat în Lună, iar logodnicul care a urmat-o a devenit Steaua Polară și o bântuie până astăzi /NV Mexic/ Khakassienii spun că fosta soție a personajului epic Kuchyun Arg, datorită fidelității și frumuseții sale spirituale, a fost transformată în Luna Uneori, miturile cosmogonice menționează mama Lunii, care de obicei este fără nume Uneori, Soarele și Luna au o mamă comună, de ex Kyulsyun este mama zeului Soarelui Kainar sau Kaynar și zeul Lunii Aigunayev /Balkari și karachaii/, într-o altă tradiție Soarele și Luna au mame diferite, de ex Aza este mama Soarelui, iar Kinch - a Lunii /cecenii/ etc Potrivit folclorului grecesc, ea trăiește la sfârșitul lumii, care se află acolo unde apune Soarele În unele mitologii, mituri sunt spuse și despre originea zeității Lunii Zeul sumero-akkadian Nana era fiul lui Enlil și Ninlil În sursele scrise egiptene este scris că zeul lunii Thoth a fost creat de zeul soarelui Ra și, conform unui alt text, el a fost unul dintre zeii care au ieșit din capul zeului Seth după ce acesta din urmă a înghițit fluidul seminal al lui Horus , aHonsu (identificat cu Thoth) este fiul lui Amon (tot zeul soarelui) și al soției sale Mut (în Regatul Nou considerat mama soarelui) Potrivit unei versiuni native americane, zeița lunii Koyolyiauki și fratele ei mai mic, zeul soarelui Huitzilopochtli, au fost copiii evlavioasei văduve Coatlicue (îmbrăcată într-o rochie din piele de șarpe) Nu există opinii unanime cu privire la relațiile relative ale Lunii cu Soarele și cu alte corpuri astronomice După genul lor în diferite tradiții, ei sunt frați sau surori, soră și frate sau invers În unele mitologii, au și un alt frate și/sau soră: cei trei frați Soare, Lună și Foc sunt fii ai lui Garma /khakazieni/; frații Soare, Luna, Ploaia și Vântul sunt fii ai Pământului; Luna este fratele mai mare, Soarele este cel mic, iar constelația Pleiadelor este sora lor /torguti/; Luna, Soarele și Pleiadele sunt trei surori /Kazakhi/; Soarele și Luna sunt două surori, iar Focul este fratele lor /NE India, Buryats/; Luna este o soră ai Soarelui și a Vântului și toți sunt copii ai stelelor /Marathi (India)/; Focul, Apa și Soarele sunt surorile mai mari ale Lunii /NE India/ În unele cazuri, frații și surorile Soarelui și Lunii sunt toți stele /lituanieni/, iar uneori doar unul dintre părinți este comun Sporadic sunt într-o relație părinte-copil: Soarele este zeul (? suprem) iar Luna este fiul său /estonii/; Luna este mama Soarelui printre unii indieni / Yaquis (NV Mexic); Mesoamerica/ sau sunt identificate cu Fecioara Maria și Hristos /Mezoamerica/ Aceste relații sunt transcrise pe zeitățile respective: zeul sumerian al lunii Nana (Bavil Sin) este tatăl zeului-soare Shamai (Bavil Utu) și Inanna (Bavil Ishtar) - zeița planetei Venus; zeul-lună indian Soma (// Chandra) este fiul discului solar (în altă versiune este ginerele Surei) În unele cazuri, Luna și Soarele apar ca un cuplu căsătorit Este cazul incașilor peruani, care numesc Luna "soția Soarelui", dar în același timp este și sora lui Uneori sunt prezentați ca niște tineri îndrăgostiți unul de celălalt: frumoasa fecioară Luna se află în dragostea cu tanarul Soare /Lakni, Lezgiits, Darginci, Avari/ sau frumoasa Luna este indragostita de Soarele fecioara /Abhazieni, Kumyks, Siberia/ In mitologiile dualiste, unde Soarele si Luna se opune, ei se ceartă și motivele pentru aceasta sunt diferențele Și când vine vorba de o luptă, devine cutremur /Veracruz/ Zeitățile lor sunt și conjugale, în timp ce în unele cazuri sunt frați și surori /sciți și alte popoare indo-europene/ [vezi De asemenea, Soarele] Într-o serie de mitologii, Luna formează o pereche conjugală cu alți parteneri, printre care se numără Venus sub formă de Zori sau Vecernie, care în unele cazuri este soția Lunii, iar în altele este soțul a Lunii /Africa/ În mitologia insulei Bali, Luna (Ratih) este soția zeului iubirii (Semara) În multe mituri soția Lunii devine o fată sau o femeie pământească Uneori, Luna este căsătorită cu fiica Marelui Corb /Koryak/ sau cu Bufnița /Indonezia/' Potrivit unor indieni, s-a căsătorit cu fiica Broaștei, pentru că numai ea putea duce povara grea a proprietății sale În unele tradiții, Luna are două soții - Soarele este prima lui soție, iar a doua este Venus de Seară sau "cele două stele" Seara și Dimineața sunt nevestele Lunii, prima este foarte grijulie - ea îl hrănește bine și el se umple, iar al doilea ordonă amânarea hrănirii și slăbește /Africa vorbitoare de bantu/ Luna este căsătorită în același timp cu Soarele și un spirit rău subteran /hanti/ sau cu o femeie pământeană și un zimbri, fiecare dintre conto având un fiu /arapaho/ Într-un alt mit, tânăra Lună o vizitează pe femeia bună, iar bătrâna - cea rea /estonii/ În Africa vorbitoare de bantu, sunt răspândite mai multe versiuni: ) una dintre soțiile sale îl însoțește la luna nouă, iar cealaltă este Zornitsa - când îmbătrânește și moare; ) Dumnezeu i-a dat Lunii două soții - prima a fost Steaua dimineții, care a dat naștere plantelor, dar Dumnezeu a îndepărtat-o și i-a dat de soție Steaua Serii, care de la primul act sexual a născut animalele domestice, din următorul - fiii și fiicele lor, din al treilea - fiarele carnivore, șerpii și scorpionii, apoi i-au poruncit să se culce cu fiicele lor mari și ea însăși s-a culcat cu un șarpe; ) Luna este "bărbatul tuturor femeilor", "stăpânul femeilor", iar după unii melanezieni toate stelele sunt femei ale Lună Conform unei alte versiuni, are zece neveste în est și zece în vest /hula (California)/ S-a menționat mai sus că, conform Mahabharata, luna Soma a fost căsătorită cu cele douăzeci și șapte de fiice ale lui Daksha, dar a vizitat doar Rohini În legendele unor indieni mezoamericani, Luna este o fată pământească care se căsătorește cu un tânăr pământesc cu care scapă de tatăl ei pe cer, unde tânărul devine Soare În miturile antice grecești, Selene nu este căsătorită, dar este foarte îndrăgostită de frumosul cioban Endymion - fiul lui Zeus (sau Aetlius), care nu poate răspunde la mângâierile și cuvintele ei de dragoste la vizitele ei în peștera lui de pe Muntele Latmos (în Asia Mică), deoarece dormea adânc și acest lucru o făcea foarte tristă Zeița mexicană a lunii Metsaka era soția zeului focului Tatevali Luna și Soarele au avut mulți copii împreună când erau soț și soție sau din parteneri diferiți când erau frate și soră sau două surori Atât Soarele, cât și Luna sunt uneori mama, iar alteori tatăl /gru-zishhi; bug-uri (Africa)/ Cel mai adesea sunt părinții vedetelor / Africii vorbitoare de bantu și sporadic - ai oamenilor Uneori au o anumită fiică sau fiu [vezi: Soare] Potrivit hinduismului, "Fiica vântului și a lunii, hrănitoarea iubită a copacilor" este Marisha, care este identificată cu roua Iakutii credeau, de asemenea, că Ii Toyon "Lord Moon" avea o fiică care locuia cu el în pebeto Conform miturilor mesopotamiene, fiul zeului lunii Fiul este Soarele (Utu) În ideile indienilor, Soarele este tatăl, iar Luna este mama: a Femeii Nor și a fratelui ei mai mic, Steaua dimineții /pomo (California)/; al primului inca Tokai Capac și al fratelui său Steaua dimineții /inka/; al lui Venus - în rolul unui fiu /taraskv/ sau al lui Isus /mayte (în Yucatan)/; Luna are alcătuirea fiilor - Dumnezeu Tatăl - cel mai mare, Dumnezeu Fiul - mijlocul și Kosh - cel mai mic / țintele/; printre numeroșii copii ai Lunii și ai Soarelui sunt șase gemeni care cântă și dansează (Pleiadele) / hurons/; de la soțul ei, Steaua Dimineții, Luna are șase fii gemeni, formând constelația Ursa Major și Vespers /Crow Indians/ Conform uneia dintre versiunile instantanee ale iubirii lui Selene și Endymion, au avut de fiice (numărul de săptămâni în anul grecesc antic) Pentru unele popoare, luna este un totem (aborigeni australieni, pare și viță de vie (Africa), indieni)/; Arapahos și toți incașii au considerat-o mama lor, de aceea au numit-o Mamaquila "Mama Lună" Alții au adorat Soarele și Luna ca strămoșii lor /Omagua (C Amazonia)/, iar Yuchi au spus că Soarele a luat o picătură de sânge menstrual de pe Lună, care a devenit băiatul de la care au provenit Unii indieni din America Centrală o numesc bunica noastră (și Soarele - Tatăl nostru sau Bunicul nostru) În Africa vorbitoare de bantu, o femeie care concepe pe lună plină își arată copilul nou-născut pe Lună, spunând "Iată-ți bunicul " Există o credință sporadică că Luna nu are copii și, prin urmare, fură străini /Hakkas/ Odinioară, luna (Kilaq) strălucea într-un sat de pe pământ, dar lumina ei împiedica un vânător să vâneze, din cauza căreia toată lumea a murit de foame Abia când a urcat la cer, totul a mers bine /chugach (Arctic)/ Potrivit unei alte versiuni, domnul Moon (Ei Toyon) locuiește în rai cu fiica sa /Yakuti/ Potrivit unei alte credințe, la sfârșitul ciclului, Luna doarme în casa mamei sale și reapare pe cer în prima zi a lunii noi / Insulele Marquesas/ Japonezii credeau că Zeul Lunii Tsukuyomi locuia într-un palat ceresc împreună cu sora lui, Zeița Soarelui Amater asu, dar după un incident în care s-au certat, ea l-a alungat într-un alt palat și de atunci trăiesc despărțiți La fel ca Soarele, Luna era considerată o zeitate semnificativă, dar în multe tradiții o zeitate specială era responsabilă pentru aceasta, de care depindea viața pe pământ Funcțiile ei sunt adesea împletite cu cele ale zeității Acest lucru este valabil și pentru numele lor (st gr Selene, Hitt Kashku Ursa, aceasta cade peste ele și are loc o eclipsă /pomo (California)/ In linii mari apl motivul balaurului care înghite Luna și Soarele și provoacă astfel o eclipsă este larg răspândit /perși și alți irayaki, slavi, lituanieni, găgăuzi, bașkiri, tuvani, georgieni, români, unguri, kalmucii, africani, filipinezi/ Mahabharata, Ramayana și Purana povestesc despre dragonul Rahu, care, sub prefața unui zeu, a obținut în secret băutura nemuririi amrita, Soarele și Luna l-au dezvăluit și Vishnu i-a tăiat capul, dar în timp ce a reușit să înghită un sip, care i-a ajuns la gât, a devenit nemuritor, s-a înălțat la cer și de atunci a căutat să devoreze Soarele și Luna pentru că l-a trădat Un mit similar despre dragonul Rahu există și în Malaezia Arabii din Asia ancestrală credeau, de asemenea, că uriașul dragon Hawt (sub formă de pește) a căutat ocazional să devoreze aceste luminari cerești Potrivit aztecilor, acest lucru s-a întâmplat când principalul zeu din panteonul lor, Mishicoatpl, care are aspectul unui șarpe cu pene, s-a apropiat treptat de lună și a înghițit-o În loc de dragoni, uneori mai apare un monstru /catalani, caucaz, kazahi, japonezi/ Potrivit oseților, eclipsele sunt cauzate de fiarele mitice hur-horta "mâncător de soare" și mai-horta "mâncător de lună", deoarece mănâncă luminile cerești, dar se recuperează din părțile rămase Potrivit unei alte versiuni, Soarele și Luna sunt acoperite sau înconjurate de demoni, alte spirite rele și diavoli /greci, lagini, armeni, mordoveni, chukchi, australieni/ Uneori acestea sunt spiritele întunericului /Khakas/, uriașii djini subterani (Ifrit)/arabii, berberii marocani/ sau zeul întunericului Alapekh /Lezgins/ Printre urmăritorii Soarelui și Lunii, cu scopul de a le devora, se numără vampirul /Udmurta, Mari, Mordvi; tătari, bașkiri, ciuvași și vechi turci/ Unul dintre miturile lunare Chuvash spune că Luna a atras la ea o fată orfană, hărțuită de mama ei vitregă, care s-a supărat pe luminator, s-a transformat într-o bătrână cu aspect de vampir și a încercat să mănânce Luna; conform unei alte versiuni, luna este o vacă sau kaptkaval, pe care vrăjitoarea o mănâncă în timpul unei eclipse Românii credeau că atunci când este sub formă de câine, lupul mănâncă luna, pentru că atunci se află sub mantia Sfântului Petru În sursele babiloniene, vânturile au fost identificate cu demoni atunci când puneau luna, iar zeul akkadian Anu a trimis șapte demoni care l-au înconjurat pe zeul lunii Sin Și tuvenii credeau că un spirit mănâncă Soarele sau Luna în timpul eclipselor O serie de popoare cred sau au crezut că în fiecare noapte Soarele și Luna sunt expuse pericolului deoarece lumina lor trece pe lângă multe creaturi care caută să le devoreze sau unele obiecte care le pot distruge / Africa, Birmania, Malaezia, Indonezia, Filipine, Polinezia, Micronezia/ Mitologia cecenă povestește despre sora rea Mozh a fraților Soare și Lună, care, după ce și-a mâncat toate rudele, a început să-i persecute și să provoace eclipse Vrăjitoarele și vrăjitorii pot fi numărate printre demoipgge, deoarece ajustează Luna sau cu vrăjile lor pot doborî cei doi lumini principali, în special Luna /Grecii, Turcii, Nogaii, Siberia, Mordovenii, Africa de Sud, Polinezia/ Până astăzi, în fiecare sat din Africa de Nord există bătrâni despre care se crede că sunt capabili să coboare Soarele și Luna într-un vas cu apă Deosebit de popular este motivul unui animal care urmărește, atacă și devorează Soarele sau Luna când îi depășește și astfel provoacă o eclipsă Vechii egipteni considerau animalele acvatice și monștrii responsabili pentru eclipsele de lună Cea mai comună credință este că un lup (câine) încearcă să distrugă luminarii / francezi, germani, islandezi, suedezi, finlandezi, estonieni, iakuti, mehrs, chinezi, Mexic/ sau un câine/ o urmărește/ și o lacrimă/t/ când o depășesc / islandezi, iakuti, sakhalin, karachai, manciurieni, coreeni, chinezi, tibetani, birmani, indieni de NE, malaezi, indieni din America de Nord și mulți etc / Uneori unui animal i se încredințează această funcție: urs /turci, iakuti, indieni din America de Nord etc /, vulpe /japoneză/, jaguar /indieni/ etc Conform credințelor palestiniene, atunci când lumina lunii cade pe balena care susține Pământul în timpul lunii pline, aceasta încearcă să o înghită, dar Allah o împiedică să facă acest lucru Sporadic, o broasca inghite si Soarele /NE India/ În unele cazuri, superstițiile se referă doar la eclipse de Lună, ale căror intrigi sunt uneori asociate cu apariția petelor lunare Ciprioții greci credeau că pe lună există un dragon care se lupta cu un leu și când l-a învins pe leu, a apucat luna și apoi a avut loc o eclipsă În timpul eclipselor, poporul Borgup spune că "Dumnezeu păzește luna de lup", iar conform irlandezilor, Moon Dog, care se hrănește cu cadavre, mănâncă luna Oseții credeau că eclipsele apar atunci când copiii lunii sunt înlănțuiți monstrul Sameli, sub formă de căței, încercând să-și elibereze tatăl, a dărâmat lampa, iar Kalash (iranienii din Asia Centrală) credeau că un tigru mănâncă luna Era un obicei comun la o eclipsă ca oamenii să facă un zgomot mare prin bătăi de tobe, bătăi de vase metalice, strigăte, strigăte, împingerea câinilor care lătră, trăgând cu un arc sau cu o armă de foc pentru a speria atacatorul să elibereze luna și, uneori, aprinzând torțe pentru a susține energia luminii nopții În aceste cazuri, Aztecii au luat cu năvală templele, plângând, rupându-și hainele și batjocorindu-și preoții să facă ceva pentru a salva luna Unii s-au năpustit cu pietre și i-au făcut pe orfani să plângă, pentru ca luna să-și recapete înfățișarea, căci dacă o mâncau lupii , ar veni ultima zi /S Arabia - vorbitorii de limbă Mehri/ Închinarea lunii este rareori asociată cu ritualuri speciale și cu atât mai puțin cu sacrificii Strabon menționează sacrificiile umane dedicate lunii în Albania caucaziană Mamele i-au oferit zeiței lor Luna pe care o căutam pentru fete frumoase Jertfele au fost făcute în cinstea ei de către urariți, care au oferit un taur și două oi zeului lunii Shelardi Pigmentii din Africa au organizat o sărbătoare rituală dedicată lunii noi, la care au participat doar femei Prezența templelor către Lună în mitologiile arhaice vorbește și despre cultul acesteia În sursele babiloniene se menționează că oamenii au simțit un sentiment de recunoștință, recunoștință și adorație față de Lună în imaginea zeului Sin Ea era de obicei adorată împreună cu Soarele Adesea, cu Lună sunt asociate rituri cu alte scopuri, cum ar fi, de exemplu, ritul de a induce ploaia, care este dedicat și Lunii /samodienilor, chinezii, boșmanii, mexicanii, australienii, pigmeii africani/ sau tradiționalul mijloc de toamnă Festival în calendarul lunar chinezesc etc Multe dintre sărbătorile incași au fost dedicat zeiței Mama Kilya În multe tradiții, zeitățile fertilității sunt, de asemenea, zei ai lunii - Hathorul egiptean, Anait iranianul, Dionysosul trac, care este, de asemenea, o expresie indirectă a venerației pentru lună și/sau zeitatea acesteia Conform canoanelor zoroastrismului, cererile de milă ar trebui adresate zeului lunii Unele popoare s-au modelat după părintele Lună pentru a alunga bolile și foamea, pentru a se proteja de incendii, războaie, înec etc sub Preoții indieni au spus și o rugăciune specială către lună În unele mituri, luna este reprezentată ca un canibal; ea coboară pe o liană pe Pământ pentru a mânca copii /Melanezia/ sau oasele bărbaților care se culcă cu o femeie în perioada ciclului ei lunar /NV Amazonia/ Când este roz, înseamnă că mănâncă carne umană cu familia sa, iar conform unei alte versiuni, se hrănește cu cadavre /Venezuela/ Acest lucru se întâmplă noaptea și când este lună plină /I Anzi/ sau în timpul eclipselor /NV Amazonia/ O serie de interdicții pentru oameni sunt asociate cu Luna Cea mai răspândită este interdicția de a arăta luna cu degetul sau cu mâna, pentru că cine va face asta se va îmbolnăvi, poate chiar să moară, sau degetul îi va usca, va putrezi, bunicul Lună îl va tăia, sau din această cauză , luna îl poate descărca pentru sine /lituaniană, letonă, armeană, estonă, Kalmyk, Mari, Dagestani, Altai, Siberia, Bantuese Africa, indieni/ etc Privirea lungă la Lună, mai ales în timpul lunii pline, este considerată un păcat /Komi, Mordvi, Kazah, Yakut, Chukchi/ (ceea ce se aplică și Soarelui, stelelor și curcubeului /Germanii, Armenii, Indienii/) ) O superstiție afirmă că lumina lunii este dăunătoare în special femeilor însărcinate și nou-născuților, ceea ce a dat naștere la o serie de alte interdicții: era o credință slavă obișnuită că un bebeluș nu trebuie scos noaptea și că hainele și scutecele pentru copii nu ar trebui fi lăsat afară noaptea, mai ales când există Lună; nașterea va fi dificilă dacă o femeie însărcinată apare cu capul gol în lumina lunii /Poli/; copilul va fi un nebun dacă este luminat de lună /Poli/ sau dacă o femeie însărcinată este luminată de ea în timp ce doarme /belarusi/ În ideile slavilor, Luna este asociată în primul rând cu principiul masculin - Luna este soțul Soarelui În folclorul nunții, mirele este asemănat cu Luna /rușii/, dar un proverb rus spune "Soarele este un prinț, Luna este o prințesă", care este probabil o noțiune mai recentă Unii ucraineni credeau și că Soarele este "regele cerului", iar Luna era personificată sub forma unei femei tinere Pentru slavii occidentali, ea este cu siguranță o ființă feminină, iar zeița Lunii a fost înfățișată ca o femeie cu urechi lungi și discul lunii în mâini În rândul slavilor din sud, genul ei fluctuează, ceea ce se reflectă în variantele numelor ei populare Mesets și Mesechina Pentru copiii din Serbia, luna este bunicul În ghicitori este reprezentat ca un cioban cu coarne /ruși, polonezi, sârbi/ Luna a fost adesea asemănată cu un animal cu coarne: o vacă /slavii estici și sudici/; bou /ruși, polonezi/; antrenor /sârbi/ sau cal /ruși, polonezi/ Imaginea metaforică a iepurelui de lună /ruși, ucraineni, bieloruși, croați/ se regăsește în basmele pentru copii Ideea Lunii ca "ochi al lui Dumnezeu" este cunoscută și de unii slavi /ucraineni, polonezi/ Pentru alții, este o piatră cerească sau o gaură în cer /ucraineni/, sau o roată din car , cu pe care prințul Mihai îl urmărește pe diavol /Kashubi/ Unele dintre aceste idei sunt legate de legendele despre originea lunii Potrivit polonezilor, este o bucată de Soare pe care a simțit-o diavolul, dar pentru că era foarte cald, a scăpat-o; este o creație incompletă a lui Dumnezeu, întrucât diavolul l-a împiedicat pe Dumnezeu în această activitate Potrivit unui mit creștin, Luna și Soarele au fost create de Maica Domnului în cinstea fiului ei Iisus Hristos Potrivit unei alte versiuni, acest luminar este "un cap uman tăiat care a căzut într-un cazan cu lapte și Dumnezeu l-a așezat pe cer" sau este capul lui Abel Conform unei versiuni a vechiului "Carte porumbele" rusești, luna este din coroana lui Dumnezeu, iar un altul - Luna tânăr-seetle este de la sânul lui În rândul slavilor este răspândit un mit despre cei doisprezece frați-luni /cehi/, pe care Dumnezeu i-a pervertit pentru a-și îndeplini îndatoririle timp de un an /ucraineni/, cu o variantă - erau frați, dar unul dintre ei a fost ucis de frații săi și a devenit Lună (Lună), după care fiecare dintre frații ucigași a purtat-o timp de o lună, iar la fiecare înviere li s-a schimbat haina În rândul slavilor este răspândită credința că la început Luna a strălucit ca Soarele, adică era al doilea Soare, dar Dumnezeu a fost nemulțumit de el și a pervertit un șarpe să-l sugă; apoi s-a stins, a devenit o Luna care straluceste doar noaptea, motiv pentru care unii o numesc lumina de noapte /rusna-tsi/, iar pentru belaruși este un "soare țigan" După o altă versiune, luna a început să strălucească mai putin stralucitor dupa aparitia petelor / ucraineni/ sau pentru ca este din argint /Poli/ Fazele lunii i-au impresionat și pe slavi Luna nouă era percepută ca naștere sau renaștere, până la luna plină crește, apoi îmbătrânește și moare Apoi pentru câteva zile nu există lună, iar Luna în acest timp este în iad, unde se încălzește, se purifică și după câteva zile apare din nou ca un bebeluș Reîncarnarea a fost considerată pedeapsa lui Dumnezeu a Lunii, deoarece Dumnezeu a fost nemulțumit de modul în care și-a îndeplinit serviciul /belarus/ Potrivit unei alte variante, diferitele fețe ale Lunii se datorează faptului că, din ordinul lui Dumnezeu, Cain o acoperă și o dezvăluie periodic /rusi/ sau pentru că Sfântul Gheorghe ridică sau coboară acoperișul cerului /Ucrainenii/ În credințele slavilor, fiecare fază era considerată potrivită pentru anumite întreprinderi sau activități și nefavorabilă pentru altele Toate activitățile religioase, economice și casnice ale slavilor au fost aliniate cu fazele Lunii Aspectul exterior al Lunii printre slavi este, de asemenea, ascuns de pete, deoarece acestea sunt cel mai clar vizibile în timpul lunii pline Ele sunt asociate cu imagini diferite, iar originea lor este legată de diferite parcele Iar în ideile slavilor, petele sunt asemănate în cea mai mare parte cu imagini de oameni, deoarece în diferite ocazii apar pe lună: o fată cu o găleată /ruși/ sau cu o iapă /ucraineni/; doi oameni cu o găleată /ruși/; un muncitor leneș sau o fată care lucra noaptea la câmp /sloveni, croați/; o bunica care bate lapte pentru unt /Polesi/; o fată care obișnuia să /sir-bi, luzhichanm/; un om cu un mănunchi de bețe care a furat de Paști sau este hoț de mazăre /cehi/; un țăran care împrăștia duminică gunoi de grajd, pentru care Dumnezeu l-a pedepsit punându-l cu centură până la lună / Polonezi, Lusacieni? Sibyl stă pe lună și coase o cămașă, făcând un bas în fiecare zi pentru că, când se va sfârşi, va veni teribila judecată /polonezi, cehi/; o femeie cu un coș cu ouă furate /Luzichani/; doi oameni numărând bani /ruși/ Potrivit unei versiuni, petele îl înfățișează pe Dumnezeu care hrănește oamenii cu pâine /ucraineni/ Un motiv popular este fierarul mitic care umflă burduful fierarului /sloveni, croați/sau după moartea lui Dumnezeu l-a trimis pe lună și continuă să forjeze acolo /sârbi, bosniaci/; un țigan cu ciocan și clește /sârbi/ sau doi fierari care forjează stele pentru că când a coborât Luna pe pământ, găinile ciuguleau stelele /rușii/ Petele sunt din noroiul cu care vreo fată a îndreptat spre luna când cerul era mai jos /mâncărime/ sau din grăsimea roții căzută din carul cu care prințul Mihai l-a gonit pe diavol /kashubi/ Motivul personajelor biblice Cain și Abel /ruși/ este larg răspândit: Cain se luptă cu Abel sau Cain îl ține pe furcă pe Abel, pe care voia să-l ascundă, dar Dumnezeu i-a poruncit să țină pentru totdeauna în țeapă pe furcă și să vadă toți, a pus-o pe lună /ucraineni/; Cain cu un cuțit în mână și mortul Abel Există versiuni sporadice despre petele ca urme: din sângele fratelui ucis /ruși, bieloruși/; fratele mai mare, care l-a omorât pe cel mic și ține o găleată cu sângele lui /bieloruși/, din rășina cu care a pătat Cain luna, pentru că i-a spus lui Dumnezeu despre fratricidul /rușii/ Un alt complot biblic este legat de regele David, care cântă la vioară (harpă, gusla) pe lună /cehi, slovaci/' În alte versiuni, David este înlocuit de Sfântul Gheorghe ținând o vioară sau lăută /Poles/; un muzician obișnuit care cântă în locurile lui Dumnezeu, Fecioarei și Sfântului Duh /Lusacieni/ Potrivit unei versiuni sârbești, când cerul era mai jos, un înger a coborât pe pământ să bea apă, dar și-a stins setea cu apă dintr-un izvor al diavolului, diavolul l-a urmărit și a sărit pe lună Asemanarea petelor cu animale este slab exprimată în rândul slavilor - doar printre sârbi se găsește asemănarea cu un câine sau cu un cap de câine, iar conform unei versiuni, petele sunt urme ale dinților unei chala De asemenea, ideile despre relația dintre Lună și Soare nu sunt clare Dintre slavii răsăriteni, ei sunt: frați, pentru că locuiesc împreună cu mama lor /ruși, ucraineni, polonezi, sârbi/, iar conform basmului rusesc "Soarele, Luna și Voron Voronovich", cele trei personaje sunt frați (sau frați, vezi Soare); Luna este fiul Soarelui /ucraineni, polonezi/ sau sunt un cuplu căsătorit - Luna este soția Soarelui /polonezi/, iar după ucraineni, stelele fac și ele parte din familia lor În zilele friguroase, căile Soarelui și Lunii se despart și se reîntâlnesc primăvara Această întâlnire provoacă o eclipsă sau un cutremur /ruși/ Conform folclorului lituanian, căsătoria lor are loc primăvara, când Perkunas începe să tună, iar disputele cu Soarele se datorează caracterului Lunii, care este mândră și snarky Potrivit ucrainenilor, luna se deplasează acum într-o parte, apoi în cealaltă Bielorușii credeau că a urmărit Soarele, dar nu l-au putut ajunge niciodată din urmă, iar unii ruși au spus că Luna se mișcă împotriva Soarelui; se întâlnesc în zori și Luna povestește cum a trecut noaptea, ceea ce determină cum va fi vremea în timpul zilei Funcția principală a Lunii este să strălucească noaptea când Soarele el se odihneste Motivul pentru aceasta este că Soarele se teme noaptea pentru că este un moment înfricoșător și periculos Dar, uneori, Luna prezice oamenilor ce îi așteaptă atunci când își schimbă culorile: când este roșu sânge, înseamnă că vine războiul, când este albastru, așteptați boli și ciumă, iar Luna senină prevestește sănătate și fertilitate /Ucraineni/ Slavii credeau că protejează o persoană de durerile de dinți, incendii, înec și de aceea a fost uneori modelat pentru sănătate Pe de altă parte, potrivit sârbilor și polonezilor, Luna aduce boli și îi poate atrage pe oameni, chiar și pe copii mici, să le "suge" sau să le "înghită" Din nou, potrivit lor, are o relație directă cu cealaltă lume, exprimată în credința că sufletele morților merg pe lună, iar în nopțile trecătoare fără lună strălucește în lumea morților Într-o incantație pentru o durere de dinți, Luna este întrebată dacă a fost în viața de apoi și dacă a văzut morții slavi/; la luna noua, unii modelati pentru cei care au murit dupa luna noua anterioara /belarusi/, altii au numit rugaciunea "Tata nostru" pentru cei cazuti in iad /Bosnia/ Se credea ca atunci cand lumina lunii este puternica si noaptea este strălucitoare ca ziua, Luna chinuiește sufletele celor înecați, căci în asemenea nopți coboară și se așează pe crengile sălciilor La luna plină, oamenii ghiceau dacă cei dragi erau în viață, mergeau la război, să lucrează în străinătate sau altundeva timp îndelungat În acest scop, au folosit un craniu uman, l-au scufundat de trei ori în apă de izvor și la miezul nopții priveau luna prin el, credeau că dacă era în viață, imaginea lui va apărea înainte privitorul, iar dacă ar fi murit, ar fi văzut pe lună /serb/ Se crede că lumina lunii este deosebit de atractivă pentru demoni și vrăjitori Sărbători și rituri speciale legate de Lună nu au fost înregistrate printre slavi Cultul Lunii s-a exprimat aproape ca la Soare: la lună nouă își scotea pălăria, se botezau și murmurau rugăciuni Era interzis ca atât Soarele, cât și Luna să se înjure și să se îndrepte unul spre celălalt, deoarece toiagul sau mâna se vor înțepeni /Poli/, iar toată mâna s-ar putea usca /Ucraineni, Poloni/ sau o altă toiagă va crește pe mână /Bosnia, Herțegovina/; cineva apropiat ar putea muri /Polonia/ etc Potrivit unei credințe rusești, este periculos să privești luna mult timp, deoarece cu razele ei, precum stratul cu trunchiul său, poate prinde o persoană și o poate ridica la sine Potrivit unei credințe ucrainene, în timpul eclipselor, Soarele și Luna își acoperă ochii cu mâinile pentru a nu vedea păcatele oamenilor Ciocnirea Soarelui și a Lunii ca cauză a eclipselor este fixată și printre slavi /polonezi, ucraineni, sârbi, croați/ Unii credeau că apar pentru că un monstru înghite sau întunecă luminile cerești: printre ei se numără și un șarpe sau un șarpe zburător /cehi, polonezi, ucraineni, sârbi/, un lup /ruși, ucraineni, sârbi, sloveni, muntenegreni/ sau un challah cu șase degete în formă umană sau animală /sârbii/ Uneori atacă Luna (mai rar Soarele) și o înghit sau o extrag Potrivit unei alte tradiții, trei fiare negre și cu șase degete - un vițel cu coarne mari, urechi și coadă; un mistreț cu botul alungit și un lup cu o gură uriașă și o coadă lungă, când mușcă câte trei bucăți de lună, se transformă în oameni cu șase degete, în timp ce atacă luna cu furcile /sârbii/ Cu toata lumea Slavii au credința că o vrăjitoare dăunează Lunii (mai rar Soarelui) și astfel provoacă o eclipsă Potrivit muntenegrenilor, eclipsa se datorează diavolului, care ține captivi luminarii Acest lucru se întâmplă și când frații Soarelui și ai Lunii se schimbă /rușii/ Nu există nicio amintire a unui zeu sau zeiță specială a lunii printre slavi, dacă a existat deloc Unii cercetători presupun că unele dintre funcțiile acestei zeități au fost transferate zeului Veles Doar lituanienii menționează zeul lunii Menuo (Menesys, Meneselis), perceput în același timp ca zeul luminii nopții, un felinar de noapte care risipește întunericul, ajutând astfel oamenii să se protejeze de diverse pericole, luptă împotriva spiritelor rele, el este un războinic al lui Dumnezeu, un prinț care ajută la creșterea plantelor Sensul mitologic al Lunii printre bulgari (și macedonenii de astăzi) nu este deosebit de diferit de cel al altor popoare balcanice și slave Se găsesc chiar și unele imagini tipologice și intrigi mitice, care formează zone în mitologia mondială Bulgarii au perceput Luna însăși ca pe o zeitate În reprezentările lor este de obicei o ființă feminină și apoi se numește Lună, iar uneori ea este Bunica Lună, care specifică vârsta și sexul ei În apocrifa "Revelația lui Varukhovo" este descrisă ca o femeie așezată într-un car tras de de geluri de boi, dar într-o credință populară, Luna călărește un măgar (și Soarele un cal) În alte cazuri, este asociat cu principiul masculin și apoi se numește Mesets, Mesechko Până în a doua jumătate a secolului XX, denumirile Dyado Boze, Dyado Gospod au fost larg răspândite, deoarece vorbesc fără îndoială despre identificarea lunii cu unicul Dumnezeu suprem și credeau că prin ea se arată oamenilor Acest lucru este, de asemenea, asociat cu o incantație în care Lunii i se dorește o barbă evlavioasă în schimbul unei pungi de aur cu bani Uneori, Luna a fost denumită pur și simplu bunicul, sugerând că la un moment dat punct a fost văzut ca un totem strămoș În superstițiile populare Luna apare ca soarele nopții, motiv pentru care a fost numită Raiko Nocturnă [vezi Raiko] Într-o poveste mitologică Luna // Luna este prezentată în cele două ipostaze ale sale - bărbat și femeie După superstiții, Soarele și Luna se întâlnesc la fiecare - de zile - Soarele o salută spunând; "Bună dimineața, bătrâne!", iar ea îi răspunde: "Dumnezeu să te binecuvânteze, dar nu sunt bătrân, dar uite ce tânăr sunt", după care a intrat în prima ei fază Relativ rar în tradiția populară, Luna este asemănat cu o capră Este foarte popular să credem că vrăjitoarele pot coborî luna pe pământ și o pot transforma într-o vacă, o mulg și mulg- îl folosesc pentru magnetii lor Potrivit unei alte versiuni, au doborât-o ca să nu-i spună lui Dumnezeu despre faptele lor păcătoase sau să învețe de la ea tainele lumii În aceste momente are loc o eclipsă și o pată roșie de sânge este vizibilă pe cer Bulgarii credeau că Luna sângerează și atunci când luptă cu demonii sau vede vreo crimă Pe vremea când Bulgaria făcea parte din Imperiul Otoman, se credea că luna de sânge era un semn că se va întâmpla ceva foarte rău turiștilor Și conform bulgarilor, la început Luna strălucea ca Soarele și era atât de jos deasupra Pământului, încât oamenii puteau să o atingă Dar, conform apocrifei "Revelația lui Varuhovo", când oamenii au început să comită păcate, toate creaturile au plâns, iar luna a râs și, prin urmare, Dumnezeu i-a redus lumina Într-un mit, luna a apărut ca mama soarelui și ca astfel îl întâlnea în fiecare seară și îi servea cina, dar o dată nu avea ce să-l hrănească și el a început să mănânce de la ea, după care lumina i s-a stins Într-un alt mit, se spunea că luna avea doi ochi, dar soarele l-a făcut pe balaur să râdă de unul dintre ochii ei și astfel lumina și fervoarea ei s-au diminuat Alte versiuni relatează motivul colorării ei și originea petelor lunii, care i-au diminuat și lumina Conform unui mit, după schimbare și spălare scutecele murdare ale copilului ei, mama își ștergea mâinile în Lună sau în timp ce freca fundul copilului, murdărea luna, iar conform unei alte versiuni, asta o făcea o femeie când frământa aluatul, sau pentru a nu munca noaptea, o lenesa s-a hotarat sa-l spele stergandu-si mainile in ea Numerele parcele sunt legate de motivul lunii care se murdareste cu balega de vaca sau noroi, dupa care a inceput sa straluceasca mai slab Printre acestea, variantele sunt mai populare: odată ce Soarele și Luna s-au certat care dintre ele a strălucit mai puternic, atunci Soarele a lovit-o cu bălegar de vacă sau i-a înfipt un ochi cu o prăjitură de vacă, iar conform unei alte versiuni, Luna a fost lovit cu noroi de la mama lor când a auzit de intenția lor de a se căsători, sau o mamă a făcut-o pentru că lumina strălucitoare a lunii a împiedicat-o să fure laptele de la vaca altuia În alte cazuri este vorba de o femeie care nu a putut dormi sau pentru că a împiedicat-o să facă dragoste cu soțul ei; o femeie leneșă care lucra la câmp a lovit-o cu bălegar pentru că s-a fierbinte; era făcut de o femeie care brodează sau de o fată care tricotează juguri; o fată care își făcea șezlong; o fată care muncea ziua, invidia o altă fată ale cărei lucruri erau mai bine făcute, deși lucra la lumina lunii Din cauza acestor acțiuni, Luna a fost jignită și a crescut sus Unii credeau că s-a trezit din cauza unor bunici a înțepat-o cu un ac sau cu hurka lui, sau pentru că un țigan s-a hotărât să o ducă la el acasă să strălucească pentru el; din cauza lunii s-a stropit apa pe care fata o ducea din fantana si de aceea a rugat-o pe Dumnezeu sa o ridice ca sa nu ia in cale, iar el impreuna cu luna a ridicat fata si iubitul ei Cel mai arhaic pare să fie mitul că Domnul a luat-o cu el când a plecat în rai, din cauza păcatelor oamenilor Urmele mâinilor murdare și noroiului sau bălegarului aruncat au rămas ca pete pe lună Dar un mit afirmă că acestea sunt rezultatul mierii pe care a furat-o Luna Asocierea petelor de lună cu o fată care poartă o puzdă cu căldări este răspândită pe tot teritoriul bulgar Adesea, după ideile bulgarilor, spoturile înfățișează o compoziție în care iubitul ei stă lângă fata cu pușca: cu care vorbește; care bea apă dintr-un singur cazan; el este un cioban care se sprijină pe călușul lui și pentru că a stat lângă fântână până dimineața, mama ei a blestemat-o, sau este un băiat sărac pe care îl sărută, iar tatăl ei, care era vrăjitor, i-a trimis pe lună din mânie că ea neglijat pe fiul regelui cu care era logodită etc Potrivit unei versiuni, băiatul și fata erau rude apropiate, dar neștiind acest lucru, s-au îndrăgostit și din cauza incestului, acel mare păcat, au fost trimiși pe lună Uneori, petele erau asemănate cu un băiat care fura un plug; cu doi frați trăgând spre ei un cazan, pe care nu l-au putut despărți în împărțirea proprietății lor, sau un țigan și o femeie, care au văzut Soarele și Luna făcând dragoste, după care Luna s-a rușinat și s-a întunecat În alte versiuni, este un cioban cu turma lui sau o femeie care lucrează la câmp Cea mai poetică este imaginea fetei cu părul dezordonat ținând o stea în mână Unii au asemănat petele cu capul unui tăietor de lemne care încărcase luna cu mult lemn când era încă foarte aproape de pământ, iar cu alții reprezentau capul calului Regilor Marko Unii au asociat petele cu o fată care a tors o sticlă sau doar o slăvitură de lână Uneori petele erau asemănate cu pânza cu care o tânără piiva acoperea cândva lumina lunii sau cu crupa lui Dumnezeu, adică cu copacul lumii din care o vacă a mâncat vârful Există și reprezentări legate de personaje biblice: Cain, care a fost pedepsit de Dumnezeu pentru fratricidul săvârșit (în unele cazuri, a rămas doar amintirea fratricidului, fără a menționa numele fraților); după unii bulgari din Ucraina, aceasta este imaginea celui care a tăiat capul Sfântului Ioan Botezătorul Alții aseamănă petele cu imagini cu Adam și Eva fierbinți lapte într-un ceaun mare, iar alții le asociază cu chipul îngerului blestemat de Dumnezeu (Sataniel) care s-a transformat într-un diavol sau este doar diavolul însuși Variabilitatea formei Lunii este una dintre cele mai semnificative caracteristici ale sale pentru bulgari Unii au explicat fazele lunii (mena) prin poziția(tm) a unei oglinzi pe care un țigan-nin o ține și se întoarce în direcții diferite - atunci când este îndreptat către oameni, este o lună plină, iar când este întors doar pe jumătate sau mai puțin este o parte vizibilă a aspectului ei Alții credeau că Luna scade pentru că Soarele o "mâncă" sau pentru că, pe măsură ce se mișcă, particulele din ea sunt împrăștiate și apoi le adună Fiecare dintre fazele Lunii are propriul nume, care în dialecte are dublete: lună nouă - lună nouă, lună nouă, lună tânără, lună mică, bunic nou, vedere nouă, știri, lumânare nouă; lună plină - lună plină, lună plină, bunicul Dumnezeu, bunicul Dumnezeu, lumânare plină, umplutură, lampă; ultima faza vizibila - luna veche, lumanare veche, rasp, usip, gineii, izet, ka-rak'o În cele trei zile dintre două cicluri consecutive, când luna nu este vizibilă, se spune că este la mizhdu sau la un șanț, iar după o altă credință nu este vizibilă pentru că a fost învinsă în lupta cu diavolul sau pentru că strălucește asupra morților din lumea cealaltă Iar pentru bulgari, fazele lunii au avut o semnificație deosebit de mare Și s-au ghidat după ei în timp, prin aceștia s-a determinat dacă vremea era sau nu favorabilă pentru începerea sau terminarea unei anumite lucrări agricole (arat, semănat, plantare de plante etc ), la începerea unei alte activități și desfășurarea rituri în practica sărbătorilor-religioasă În apocrife, fiecare zi a calendarului lunar este chiar notată pentru ce este potrivită și pentru ce nu este Pe baza lor, judecă care va fi soarta copiilor nou-născuți etc La fel ca Soarele și Luna, are un singur ochi, dar vede tot ce se întâmplă în lume Și devine foarte tristă când vede frați luptă sau alte situații nedorite în oameni Ea chiar plânge când vede o crimă Bulgarii au perceput luna ca pe o oglindă a lui Dumnezeu, prin care el observă ce se întâmplă pe Pământ Se credea că știe mai mult decât Soarele pentru că (sau pentru că) strălucește noaptea Dar unii credeau că strălucește noaptea pentru că se ascunde de Soare Bulgarii credeau că luna mănâncă ouă și bea norii Aceasta a explicat prezența golului în ouă Originea lunii se spunea că ea a fost cândva o fecioară care a fost blestemată de mama ei și a devenit lună, apoi a urcat pe cer Mama Lună este menționată sporadic în folclor, dar fără descriere S-a păstrat un mit conform căruia ea provine din vaca divină care a mâncat vârful perei cerești, adică pe socul, din cauza pe care Dumnezeu a pedepsit-o Potrivit unei alte versiuni, Dumnezeu a creat luna din pământ pentru că a vrut să știe ce fac oamenii noaptea Unii credeau că Soarele și Luna au o mamă comună Potrivit unui mit popular-creștin, părinții Soarelui și Lunii sunt Adam și Iov (Eva), care au născut mai întâi Soarele, apoi Luna și în final o Maimuță, iar conform unei alte versiuni, Luna a fost creată de Iisus Hristos Și printre bulgari, Luna și Soarele se află în relații de rudenie diferite: cel mai adesea sunt frate și soră, despre care nu știau; iar când au crescut, s-au îndrăgostit și au cerut să se căsătorească; când a aflat mama lor, i-a înjurat și i-a despărțit Prin urmare, Luna se ascunde de Soare și se întâlnesc doar la solstițiul de vară Într-un mit, Luna este mama Soarelui În alte mituri, Soarele și Luna sunt doi frați îndrăgostiți de sora lor Zornitsa // Dennitsa sau Soarele este îndrăgostit de sora mai mică Zornitsa, iar Luna este îndrăgostită de sora mai mare Vechernitsa Potrivit altor credințe, Luna are o relație de căsătorie cu Dennitsa sau cu fulgerul, vântul, norul Potrivit unei a treia versiuni, Soarele este fiul Lunii Cândva, bulgarii, împreună cu Soarele, se închinau și lunii Acest lucru s-a exprimat mai ales la luna nouă, când s-au întors către ea, bărbații își scot pălăria, obicei care exista și la începutul secolului XX, iar femeile aduceau pâine și monede Toți au fost botezați, apoi au jucat oameni și au cântat cântece Tinerii au sărit în sus și au spus "Lună, tu ești înaltă, e mai înaltă!", copiii au sărit și ei de trei ori și au strigat "Mâine seară po-go-lam!" Ei arătau monedele de Lună Nouă și strigau: "Banii voștri, dați-mi sănătate!" Pe vremea lui Constantin Pogonat exista și în rândul slavilor obiceiul de a aprinde focul în fața casei la luna nouă Probabil înainte ca Bulgaria să cadă în granițele Imperiului Otoman, bulgarii aveau și alte ritualuri legate de lună, dar, din cauza adoptării semilunii ca simbol turcesc, au început să ignore unele dintre vechile lor concepții păgâne despre luna, pe care o divinizaseră anterior După o legendă (cu mai multe variante locale), când locuitorii unui sat și-au dat seama că turcii vor trece noaptea prin el, s-au ascuns, dar la un moment dat a răsărit luna și turcii au văzut Pentru că ea i-a trădat, s-au supărat pe ea și au hotărât că luna este un ajutor turcesc Luna este strâns legată de luni, iar lunile sunt, de asemenea, animate Acest lucru este exprimat în miturile populare ale lui Micul și Marele Sechko și Baba Marta, precum și în versiunea bulgară a basmului slav vechi despre cele douăsprezece luni w El susține că cuvântul lună care înseamnă "însoțitorul natural al pământului" în limba literară bulgară (precum și în alte limbi slave) ar putea fi un împrumut târziu din latină În același timp, se găsește în multe ezite sau dialecte slave și cu alte semnificații: "slabă strălucire a cerului" /rus /, "lumină puternic reflectată" /ukr dial /, 'strălucire de lumină puternică, dintr-un foc mare' /pol , st pol , st Chech/, 'ray' /st Chech/, 'sky rainbow after rain' /Sârbă, croată , st pol , "roșeață de foc" /kashub /, "lună" /rus , bulg , sloven / etc , deoarece provin din adverb *lunâ, înrudit cu latinescul luna ; Berezkin Yu E , Mituri ale vremurilor antice, M , // Biblioteca electronică RoyalLib Porumb: ; Mitologia Bulgar-ska Riverman enciclopedic (art A Stoynev), S , : - ; Riverman etimologic bulgar, vol , p : ; Cartea porumbeilor (versiunile și ) și ; Georgieva I , Mitologie națională bulgară, S , : - ; Eliade M , Essays on Comparative Religion, M , : - ; Jordan V B , Fiare, oameni, zei, M , : - ; Korostovtsev M , Religion on Ancient Egypt, S , : ; Künstler M , Mitology on China, S , : ; - și alții; Dicţionar mitologic / Ch ed E M Meletinsky/, M , : ; Lurker, M , Bogove and Symbols in Ancient Egypt, S , : - ; Marinov D , Narodna vyara și obiceiurile populare religioase S , : - ; Myths of the Indians of South America (compilat de Yu E Berezkin), St Petersburg, : - ; Miturile popoarelor lumii, vol , M , : - ; Hirt J , Indian Mithology, S , : - ; Petrukhin V , Myths of Ancient Scandinavia, M , : - ; și altele; Sefer-bekov R I , Panteonul divinităților păgâne ale popoarelor din Daghestan (tipologie, caracteristici, personificări), Makhachkala, : - ; Antichități slave, vol , M , : - ; Spence L , Myths of the Incas and Maya, M , : și alții; Tsirkin Yu , Myths of Phoenicia and Ugarit, M , : - și alții; Shazhipska K K , Mitology in Mesopotamia, S , : etc LUDA (lyuda /dial /) > JUDAS LUSHTII (liushtii /Kirilovo, Elkh /) > SAMADIVI Mitonominantt este derivat din cadran verbul lyushya "loviți" Baza motivațională explică credința că samovidele "lovesc", "aruncă" oamenii pe care îi întâlnesc sau care interferează cu ei MAALADJIYA (maaladjiya /SZB/) > FORTUNELER Termenul este de etimologie neclară Potrivit unei versiuni, acesta a fost format din arabă, împrumutată prin turcă, cuvântul mshslleci "vecin" -nitsa) > -nich'ar (> -ka) U Dicţionar etimologic bulgar, poz , S , : ; Popov, R , Credințele populare bulgare despre magicieni și revista Vekove, S , voi , MAMA {mamă /Bir ; Pyrin ; VeleshU); MACHITZA (mamă / KyustU) Un nume eufemistic pentru o samodiva sau nava MAINTICA (maintsa PKMBI) > MAMNITSA w Numele cu o versiune prescurtată a lui Omaypica MALKUIIIN (Malkuiiin, Malkoshyan /Sachanli, Gyum ; Solujadere și Sinikovo, Xayat ; P /) H' MALAK SECHKO MALAK SECHKO (M'al-ak Sechko); MAL SECHKO (Mil Sechko / KosturU); MALECHOK SECHKO (Malechok Sechko /Dupl /) O imagine personificată a lunii februarie, care este considerată a fi fratele mai mic al lui Golyam Sechko și al lui Baba Marta w Componenta numelui Secko este derivată din verbul secka MAMNIK (smecherul Ugrak ; RodU); MAMNICE (momeală /diminutiv/); MA-MYAK (m'amiak /ЮИБ/) O pasăre sau găină demonică cu două capete, cu ajutorul căreia desfrânata fură fertilitatea câmpurilor altora, laptele vacilor de lapte, din stupine etc După credinţele bulgarilor, pasărea trebuie să clocească dintr-un ou care este depus în sânul sau sub braţul mamei Oul trebuia să fie de două gălbenușuri și de la o găină neagră Vrăjitoarea l-a învelit în lână și l-a chinuit timp de de zile Ar fi trebuit să clociască chiar înainte de Sfântul Gheorghe sau de Paște De îndată ce apare, pasărea pufnește, dar oriunde s-ar duce, se întoarce la vrăjitoare, care era percepută ca fiind mama sa Îi aduce tot ce își dorește Cântecul păsării este minunat, magic și odată cu el vrăjește oamenii Când îmbătrânește, cade și moare Pasărea a fost folosită cel mai adesea în vrăji pentru a fura fertilitatea câmpurilor altora, laptele curbelor vecinilor sau mierea din stupi Noaptea, a fost eliberat într-un câmp fertil străin (într-o stală de vaci, lângă stupi), unde, cu băutura fermecatoare, a ademenit fertilitatea și a redirecționat-o către câmpurile stăpânei sale Când fermierii aud țipetele unui escroc noaptea, îl prind și îl ucid, iar din el curge laptele sau brânza furată, mierea, grâul etc Potrivit unora, oul eclozează într-o molie mare neagră care poate îndeplini aceleași funcții [cf cățea ] pui nenorocit Etimologia numelor este transparentă Formațiunile sunt un produs al verbului мамя + suf -nik sau -ak Formația mamnice este diminutiv de la mamnik Sh mitologia bulgară Dicţionar enciclopedic (comp A Stoynev), S , : ; Marinov D , Credința populară și obiceiurile populare religioase, S , : MAMNITSA (m'amnitsa /ZB; YIB/); MAMNICA (m'amnika /GyumU); MA-BEAR (mama /YUZB/) O vrăjitoare care poate redirecționa fertilitatea câmpurilor altcuiva, laptele vacii altcuiva, mierea albinelor altcuiva lenjerie etc sub la propriile lor Această credință în trecut era prea răspândită în toată țara Potrivit acestuia, vrăjitoarea și-a atins obiectivele prin diverse vrăji Pentru unul dintre ei, ea a folosit pasărea demonică - bogeyman, sau un fluture mare negru - bogeyman Asta s-a întâmplat când vrăjitoarea a eliberat noaptea făptura demonică eclozată pe un câmp fertil sau într-o curte cu o vaca care dă mult lapte, într-o stupină bună etc sub Prin ciripit, micuța creatură a ademenit și a îndreptat fertilitatea către câmpurile ei, laptele către vaca ei și așa mai departe Alții credeau că în noaptea sau dimineața devreme înainte sau imediat după mijlocul verii (adică solstițiul de vară) desfrânata s-a dezbrăcat și a urcat pe un crosno sau o lopată pentru pâine, a alergat peste câmpul străinului, strigând: Bună dimineața, bunicuță Iamo, știi tu de ce am venit? Ea a strâns roua de la urechi cu o cârpă, apoi a stors-o în hambar Din fiecare capăt al ni-vatei smulge trei țepi jinga și rostește incantații, după care se înclină toate țepușele Singura excepție sunt clasele duble, în care se află fertilitatea nivelurilor Nenorocitul le-a rupt și le-a pus în hambarul ei Furtul laptelui are loc, de obicei, în preajma zilei de Sfântul Gheorghe, desfrânata plimbându-se goală în jurul hambarului sau al tarcului altcuiva, dând vitelor pâine și sare și cântând descântece Se credea că vrăjitoarea șmecheră ar putea doborî luna, să o transforme într-o vacă și să o mulgă Și-a folosit laptele pentru a face vrăji Cățeaua are o relație strânsă cu forțele malefice, deoarece acestea o ghidează și o învață ce să facă și cum De obicei, demonul cu care lucrează ia forma unei molii mari și negre, numită și curvă Pentru a preveni "furtul", zilele și nopțile dinainte de Sfântul Gheorghe și de Revelion le păzeau pe bunici, pentru că trebuiau să fie escroci, să nu-și părăsească casele Dacă gardienii se întâlneau cu una dintre aceste bunici în sat, au bătut-o și au ținut-o închisă până a doua zi S-au făcut și vrăji pentru neutralizarea trișorilor Una dintre ele este o pată, în care se ia un ou din coajă, se face o gaură și se stoarce conținutul afară; laptele este turnat în coaja goală și gaura este închisă cu kvas sau pâine, după care oul este îngropat în vatră Vrăjitoare Formațiunile sunt produse din verbul мамя + suf -nika, -nitsa, -achka Cu toate acestea, este posibil ca acestea să fi fost formate direct din formațiunile mamnik și, respectiv, mamyak Sh mitologia bulgară Dicţionar enciclopedic (comp A Stoynev), S , : ; Gerov N , Dicţionar al limbii bulgare, vol I, S :, : ; pct II, S , : ; Marinov D , Credința populară și obiceiurile populare religioase, S , : ; Mikov L , Furtul ritual Și etnografia bulgară, , voi , - DECEPTION {deception /Chirp ; Hask /); MAMNIKA {momeala /Gyum /); MAMYACHKA O molie mare neagră, percepută ca un spirit necurat Potrivit legendei, a fost creată în același mod ca mam-nika (prin bătând un ou cu două gălbenușuri de la o găină neagră în sânul unei mam-nika etc ) Cândva, când oamenii vedeau noaptea un astfel de fluture, îl ucideau și îl aruncau la gunoi w Cf cățea PUI PUI NICK Numele este compus Adjectivul mamničko este format direct din verbul mamya + suff extins -jaichko sau: mamya > mamnik > mamnichko, adică este o pasăre care înșală și sau mai degrabă vrăjește MAIGER {manger /Soph ) Un spirit rău despre care nu ne-au fost aduse la cunoștință alte detalii w Numele este asociat cu iesle st ind *mora- "aferent morții" > "spiritul morții" > "moartea ; shaga- " ) moartea, ciuma și ) personificarea morții, demonul răului și al întunericului" În bulgară se păstrează în mra, umra, din care se formează şi morfeme de rădăcină cu alte grade vocale: -mer-(în bulgară moarte, mort, murtar); -mer- (moartea rusă) VISIA MARY OF FOC > VISIA MAROY > MARA MAROY (maroi /G Oryakh ; Kotel/) > TORBALAN MAROC (maroc /Kyust ; Govedartsi, Sam ; Boboshevo, Duli /) X MAROY MARTHA (Martha /comunitate/) X BUNICA MARTHA MARTIA (martia /Bansko/) Un spirit rău, cel mai probabil din rasa Mara sau Mrata și Mrati-nyak MARCHINKA (M'archinka /Petr ; Pirin /) Unul dintre eufemisme, conto se referă la spiritul cauzator de boli bunica Sharka " Numele se formează din numele orașului martie + diminutiv suff -inka, cu trecerea t ~ h înainte de sufix Motivația numelui este legată de faptul că ziua dedicată acestui bolet este pe martie MASLENA {Maslena /dial /) Unul dintre eufemismele pentru spiritul cauzator de boli bunica Sharka Numele reflectă tratamentul bolii conform medicinei populare cu comprese cu ulei cald MIERE SI ULEI {Honey U Maslena /Gabr ; Tet ; Valov ; Zgomot /) Un eufemism pentru demonii care provoacă boli Substantivele sunt adjective substantive Ei sunt motivați de obiceiul de a favoriza bolile prin oferirea unei jertfe fără sânge, de obicei miere și unt, sau un fir frământat cu unt și uns cu miere deasupra MEDENATA {miere /Shum /) Un nume eufemistic pentru spiritul cauzator de boli Ciuma w Numele se formează prin substantivizarea formei articol a adjectivului medena Motivația este legată de ideea de a potoli demonul și că acesta iubește mierea, motiv pentru care mierea este pusă și pe o masă de noapte pentru Ciuma De Ziua Ciumei, copiii sunt unși cu miere sfințită și se împart prăjituri în cinstea Ciumei MEDENI {mödeni /Smol ; Nebun ; AsenU) Un termen eufemistic general pentru spiritele rele care provoacă boli care fac ravagii asupra oamenilor atunci când se înfurie Numele reprezintă forma de plural h a adjectivului substantiv meden/a/ MEDJIANKA {medjianka /SIN/) > Vrăjitor; O VRAJITOARE Etimologia mitonominantului nu este pe deplin clară Cel mai probabil este format din prepozitia intre (cu metateza lui -жd- > жд) + suf prelungit -ianka Motivația în acest caz se bazează pe prezumția că vrăjitoarea este un intermediar între această lume și cealaltă lume, între oameni și demoni Cu toate acestea, din punct de vedere sonor, se apropie mai mult de mass-media "asistență de muncă gratuită acordată rudelor, prietenilor, rudelor" SYNORNIK Numele este format din baza meda + -ik sau cu -nik prin analogie cu sinornik MELEKE (melekyo /Devin /); MELEYEK (meleyek /G Delch /) Un eufemism care înlocuiește numele tabu ale demonilor shadow, goblin și tece dragă w Numele meleyek și mileikya sunt varianta lui tur melâike, care reflectă arabă, o formă de plural h de măiăk > Tur melek "înger" Motivația termenului înregistrează probabil o existență anterioară a credinței că sufletele victimelor nevinovate înglobate în clădiri devin îngeri Fără îndoială, această credință este relativ nouă, adică a fost dobândit după creștinism, iar denumirea meleke a fost adaptată bulgară și a început să fie folosită în acest sens pe vremea când Bulgaria se afla la granițele Imperiului Otoman GAUGE (gauge /YUIB/) > VRACKA Numele este derivat din verbul măsură Motivația se bazează pe metoda de tratament pentru acest tip de vrăjitorie - prin măsurare, adică înălțimea pacientului se măsoară cu un fir de mătase, care este înfășurat într-o minge pe șuvițe de păr tăiate în cruce de la cap LUNA (Lună); MESECHKO (Moesechko /poet popular /); MOSECHKO-KOSECHKO (Mosechko-Kosechko /în vrăji/) și MESECHINA (Mesechyna /general/, Męsechyna /Banat/, Meychyna /Harm ; Hask /, Mehchyna /Rod /); LUNA (Luna) > LUNA w Majoritatea etimologilor derivă toate denumirile pentru Lună în indo-europeană limbi din i -e *mes, *mens > mâh /st Ind , Pers /; mcnsis /lat /, ceii; /ion gr /, pir]ѵ /atich oraș /; *m spcb > *mSsșdină /prasl,/etc ursului uman se aplică mai ales unor vrăjitoare/vrăjitori/pecheri comisii etc Conform credințelor, uneori Dumnezeu pedepsește batjocoritorii /burații/ sau alți infractori transformându-i în urși Dacă vreun răuvoitor în acest moment rănește o persoană, el rămâne pentru totdeauna sub forma unui urs Potrivit unei legende buriate, acest lucru s-a întâmplat unui anume vânător care, sub forma unui urs, a fost rănit și a rămas în această stare pentru totdeauna; ulterior el a răpit o femeie, ea i-a născut copii și au început cursa urșilor Există o legendă printre Saamts despre trei surori care s-au transformat în urși, dar vânătorii au găsit și au ucis doi dintre ei, iar a treia a sărit pe pielea întinsă a uneia dintre surorile ei și s-a transformat înapoi într-o femeie O suprafață mare este acoperită de motivul folcloric despre arbore (mesteacăn, tei etc ), care i-a cerut omului care trebuia să-l taie să nu facă acest lucru; l-a ascultat și copacul l-a răsplătit din belșug, dar el și soția lui încă nu erau mulțumiți, iar când i-au cerut să-i facă pe alții să se teamă de ei (conform unei alte versiuni, bărbatul a cerut să devină rege, han etc ), copacul i-a transformat în urși / ruși, nogai, mari, udmurți, bașkiri Buryats, Tuvani/ În același timp, există credința că ursul se transformă și într-o persoană /Buryati/ și chiar că prin natura sa este de rasă umană /Bașkiri/ Conform unui mit coreean, un urs și un tigru (în continuare coreenii sunt animale întunecate) s-au dus la fiul cerului, Hwanung, când a coborât pe pământ și au cerut să devină oameni; le-a sfătuit să stea într-o peșteră întunecată timp de de zile și să mănânce usturoi și flori de margarete; tigrul nu a rezistat, dar ursul a rezistat și s-a transformat într-o fată frumoasă; când a văzut-o Hwanung, i-a plăcut foarte mult, a numit-o Wung-Nuo și s-a căsătorit cu ea; au avut un fiu, Tanggun, care a devenit primul prinț coreean și fondatorul statului coreean Se spune că relația om ~ urs a apărut încă din epoca bronzului și este legată de credința în identitatea lor sau mai degrabă în originea lor comună, ceea ce este relevat în miturile despre originea omului dintr-un urs sau invers În aceste idei păgâne, răspândite printre popoarele siberiene, se spune că Dumnezeu l-a transformat pe om în urs din cauza păcatelor sale Se credea că sub pielea ursului se ascunde o persoană - un bărbat dacă este bărbat și o femeie dacă este o femeie Picioarele și degetele ei sunt asemănătoare omului (cu excepția bățului mare de pe mână /Komi/), ea simte emoții umane, înțelege vorbirea umană și uneori vorbește singură, se mișcă, își alăptează puii și efectuează alte activități umane Aceste credințe sunt asociate cu medalioanele cu formă de urs care erau larg răspândite în mileniul I d Hr , purtate ca amulete /Siberia de Vest, Udmurtia, Perm, Komi/ și figurinele de silex care înfățișează un urs în picioare pe picioarele din spate /Marieni, de-a lungul cursului Volga Superioara/ Obiceiul funerar de a înveli morții în piele de urs a fost asociat cu pielea de urs /poporul Mari, Volga de Sus și Mijloc/ Oasele de urs se găsesc și în Necropolele din aceste zone Acest lucru dă motive să presupunem că ea sau o divinitate după chipul ei a fost percepută ca patronul morților Unele înmormântări rituale ale unui urs în aceleași zone sugerează și această idee Cultul ursului se exprimă și în festivalul ursului dedicat acestuia și păstrat de unele națiuni până la începutul secolului XX /Eurasia, America de Nord/ La Mari, ciclul ritualic de iarnă legat de activitatea economică începe după acesta În această sărbătoare, în zona eurasiatică au fost ținute două tipuri de ritualuri: în scenariul unuia, s-a desfășurat o vânătoare de urs /Obsk Ugris, Kets, Evenks/, iar celălalt a recreat creșterea ursului într-o familie umană / districtul Priamur , Sakhalin, vietnameză/ Unul dintre rituri este un tip de magie, în cadrul căruia se făceau "jocuri cu ursul" prin pantomimă, însoțite de "cântece de urs", iar interpreții purtau măști de urs și costume de piele de urs / Siberia; S America/ Unul dintre rituri este uciderea rituală a unui urs, după care a fost mâncat de oamenii Mari Se credea că așa a fost dobândită puterea lor Un rit similar este descris și în runa XLVI a epicului "Kalevala" Fiind cel mai mare animal din regiunile nordice ale continentului Eurasiatic, ursul este regele animalelor din pădure În legătură cu aceasta, printre celți, a fost adoptată ca emblemă a clasei militare, ceea ce explică motivația numelui legendarului erou irlandez Arthur ( ; Eriapivyali N , Madlevskaya E , Pavlovsky V , Ursul și mitologia rusă Enciclopedie: ; Ilimbetova A F , Reflectarea cultului ursului în mitologia și tradițiile populare ale bașkirilor I Probleme actuale ale istoriei, limba în cultura Bashkortostan, Ufa: ІП număr: Delovaya Dinastiya, : - ; Marazov Iv , Kult't k'm mekkat I Izkustvo, , ; Martinov A P , Material de pictură populară din Graovo I V: SBNU , p ; Locul urșilor în legende și mituri: ; Rybakov B A , Păgânismul slavilor antici, Moscova: Nauka, : , - ; Antichități slave, vol , M , : - ; Chevalier J , Geerbrant A, Rechnik on the symbol, v , S , : - MIXTE (myoiiani /ZB/) Copii numai sălbatici oo Mitonominantul este un derivat al verbului mesham "a amesteca" Motivația de formare a cuvintelor reflectă probabil că samodiviții se nasc din ciobani, adică copiii lor sunt de gene mixte - de la un tată uman și o mamă supranaturală MIKULITSA (Mikulitsa /dial /) > BABA MARTA DULCE MAMA {Dulceața MAMA DA!) Un nume eufemistic pentru boala Baba Sharka MILEYKYA {mileykya /G Deli/) > MELEKE MERCIFUL {milostiv /Vid /) Un eufemism pentru un singuratic w Această definiție se pare că a apărut atunci când Samodivas au fost transformați din zeițe în ființe demonice I-au numit așa pentru a-i liniști sau cel puțin pentru a nu-i enerva MOUSE Din punct de vedere mitologic, pentru bulgari, este un animal htonic, impur, demonic, care simbolizează lumea morților și puterea lor nocivă Potrivit unei legende creștinizate, șoarecele a fost creat prin lovitura pe care Dumnezeu i-a dat-o Sfântului Nestor În conștiința mitologică a bulgarilor, șoarecele este asociat cu moartea, distrugerea, războaiele, foamea și sărăcia Ciripitul șoarecilor prezice furtuni și cutremure În "Pilda inorogului" greacă, cunoscută în mai multe versiuni sub diferite titluri unui număr de popoare eurasiatice, inclusiv bulgari, se pretinde că șoarecele alb simbolizează ziua, iar cel negru - noaptea Soarecilor, bulgarii le-au dedicat sărbătoarea specială Mi-shin-den (Sărbătorile șoarecilor, Mishaun, Miiliak), care coincide cu Nesterovden ( X ) - praziika dedicată sfântului creștin Nestor Obiceiul principal al acestei zile este de a acoperi toate găurile și stivele din casă cu lut, care este o acoperire simbolică a ochilor șoarecilor Sh Arnaudov M , Sărbătorile naționale bulgare, Sofia, ; Dyakov T , Calendarul Național, Sofia, ; Franko Iv , Parabola inorogului și versiunea sa bulgară I SbNU, carte XIII, S , : - MIPIKAR {mishkar /IB/) > FIG și MISHKARKA {mish'arka /IB/) > FIG Numele sunt un produs al mouse-ului + suf -ar /+ -ka) Motivația lor de formare a cuvintelor este legată de faptul că smochinul mănâncă rozătoare și în special șoareci MORA {Mora /Smol ; Sof ; Bobopievo, Dupn /, mura /Banat/); MORA JUDA /folk/; LAWN {moriiva /Harm ; G Delch ; Diverse; Demirchis ) Un spirit feminin rău care chinuiește oamenii noaptea și se identifică cu demonii Mara, Maroc, Moria etc sub Conform descrierii(tm) Mora Yuda din colecția de cântece mitice și rituale "Veda Slovenna" este zeița morții, sau mai degrabă personificarea morții, reprezentată cu rang de zeitate Acest lucru este judecat după definiția ei a lui Iuda, care în colecție înseamnă "zeiță" Aici ea este reprezentată ca sora și antiteza Viului Iuda, strigând-o frenetic să o ajute în timpul nașterii grele sau implorând-o cu ardoare să-și ia sufletul: Lou, ce mai faci, soră, ce mai faci? ia-mi sufletul sa mori tanar si verde, sa nu mai faci pipi, sa faci pipi! "O, soră, soră Mora! Plâng și te chem să mă ajuți, iubito, soră, să se nască deja, deja te-am născut omule; m-ai acoperit cu o rochie neagră: pe mâna dreaptă porți un aspen, pe mâna stângă ierburi otrăvite, mă poți ucide tânăr și verde " /Veda slovenă, , : / Se poate observa că imaginea ei aproape se suprapune cu un alt personaj mitologic - Moartea Funcția și identificarea ei cu Moartea este subliniată și de aspectul ei unic - este îmbrăcată în negru, ținând o sabie ascuțită într-o mână și ierburi otrăvitoare în cealaltă, de exemplu poate lua viață, dar poate și vindeca A treia soră a lui Mora Judah și a lui Living Judah este Judah Hikimjii-ka "zeița vindecătoare" Conform materialelor etnografice, în reprezentările populare ulterioare statutul zeiței Mora a scăzut la nivelul unui demon Mitonimul provine din cuvântul mor, care se află și la rădăcina termenilor moria, mare, cu o altă vocală rădăcină în Mara, moarte, die etc Există în dialecte și în alte limbi europene și slave ca o variantă de mara, unde are semnificații diferite: "boală care atacă omul noaptea", "coșmar", "spirit rău", "vrăjitoare care se poate transforma într-un animal' sau 'cuc', 'fluture de noapte' etc MORIA (zhorYIA /Tet ; Pazar ; Sam ; Tr ; Soph /); MORALITATE (moraliiYa / Blag /) CIUMĂ Mitonominale ca derivate din mor 'moarte' + -ia; - alia Legătura semantică cu moartea se datorează imaginii populare a ciumei ca demon cu imagine feminină antropomorfă, provocând ciuma, adică boala mortala Definiția negru, care se referă la ceva înfricoșător și urât, subliniază ideea cât de periculos este acest demon și atitudinea negativă a oamenilor față de el Marea Neagră MRATA (mrat'a /SB; ЗB/) O creatură demonică care provoacă boli, cu aspectul unei femei, care provoacă boală la femei ** Mitonominantul este de aceeași origine cu mara, moroc, dar cu metateză în morfem rădăcină (-ar- > ra) MRATINYAK (mratynyak /ZB/); MRATINETS (Mratyne /Ikht /) Un spirit rău care provoacă boli la păsările de curte Este descrisă ca având aspectul unei găini negre mari, cu ochi mari Pentru a potoli acest spirit, un cocoș negru (numit cocoș negru) a fost sacrificat acestui spirit A fost condusă de o femeie în vârstă în pragul casei, cu capul înăuntru Acest lucru s-a făcut pe Mratinjok - sărbătoarea dedicată acestui spirit, care era sărbătorită pe noiembrie - ziua de mijloc a perioadei Nopților Mratin (de vreme ce acestea coincid cu sărbătorile Lupului - de la la sau noiembrie) A fost considerat cel mai de temut de-a lungul perioadei Dacă o persoană irită acest spirit, noaptea poate fi mohorât, adică a se îmbolnăvi de o boală gravă și a muri Aceasta înseamnă că este periculos nu numai pentru animale, ci și pentru oameni, motiv pentru care l-au onorat cu strictețe w Pentru etimologie cf mara, maroc, mora d mitologia bulgară Dicţionar enciclopedic (comp A Stoynev), S , : - ; Marinov D , Credința populară și obiceiurile populare religioase, S , MRASNIK (mrenyk /Botev /); MRAKULCHE (mrekulche /Botev?) Un copil născut în timpul Zilelor Murdare despre care se credea că poate vedea spiritele rele w Pentru etimologie cf dormitoare MRESNICTA (Mrenetsa Plothema Unul dintre numele-definiții pentru auto-divin Potrivit acestuia, bulgarii considerau aceste personaje ca făcând parte din grupul demonilor și și-au exprimat o atitudine negativă față de ei " Numele este format din adjectivul murdar + -itsa, ceea ce înseamnă că auto-divinul era referit la ființe supranaturale impure Scumbags (scumbags; mrsnyk - singular Nume general pentru spiritele rele care hoinăresc în timpul Zilelor Murdare - perioada de la Crăciun până la Miezul verii w Numele se formează din adjectivul murdar (murdar) + cont -IC Etimologic, termenul are legătură directă cu denumirea perioadei Zilelor Murdare, datorită faptului că la acea vreme se consuma carne și alte produse de origine animală, deoarece conform credinței populare, acestea erau alimente murdare În același timp, credința că demonii care rătăcesc în aceste nopți se referă la spirite rele, adică sunt percepute ca ființe murdare, impure, urâte, ticăloase, nu atât în exterior, cât în caracterul și funcțiile lor În acest fel, ele intră în sfera din dreapta a opozițiilor curat ~ murdar, deschis - întunecat și respectiv bun - rău Structura interioară este acoperită cu cea a unui păgân FOG (ceață /general/) Personificarea fenomenului meteorologic în reprezentările mitologice ale bulgarilor Ea ia o formă antropomorfă Într-un mit, ea este înfățișată ca o vrăjitoare care vrăjește oamenii Prefigurează și provoacă vreme rea, care este însoțită de apariția lupilor Unii credeau că este vorba despre un vapor rece adus de vântul Dolnyak Chiar și astăzi, culoarea ceții prezice care va fi ploaia viitoare - liniștită, calmă sau torențială Se credea că atunci când ea era plecată, ceața era închisă într-o peșteră Numai Dumnezeu (sau Sfântul Ilie ~ succesorul zeului păgân Perun) are putere asupra ei El însuși judecă și decide când să o lase să plece și când să o închidă Denumirea fenomenului provine din bulgară sf lerli gla VAMPIR " Термины se formează din variola morților cu un suf -ar sau direct din Praslav *шы ъ 'a murit; moarte' SOFT (mohkda /Pagina/) O poreclă sau un nume metaforic pentru o vrăjitoare, prin care a fost numită odată o creatură mitică necunoscută astăzi Această idee este sugerată de mitul lui Mohovoy în mitologia rusă și ucraineană Datele despre acest personaj sunt, de asemenea, puține Tot ce aflăm de la ei este că este un minuscul spirit de pădure, cu aspectul unui bătrân mic, de culoare verde sau maro Se hrănește cu mușchi și trăiește în mlaștini de mușchi sau de mușchi, ceea ce explică culoarea sa Mohovoy este subordonat regelui pădurii, care este un fel de uriaș Funcția acestei creaturi este de a-i pedepsi pe cei care adună necorespunzător fructe de pădure și ciuperci, conducându-i într-un ghstalak sau făcându-i să se învârtească într-un cerc din care cu greu pot scăpa Acest lucru îi obligă să rămână în pădure mult timp, căutând drumul spre casă Pe baza acestui personaj și a mușchiului mito-nominativ, se pare că în mitologia bulgară a existat cândva o creatură asemănătoare mușchiului, dar cu aspect de femeie, cel mai probabil o bătrână Judecând după numele său, mușchiul bulgar se hrănește și cu mușchi Aparent, ea a dispărut de mult din memoria colectivă Tot ce rămâne este numele ei, care și-a schimbat sensul din "spirit de pădure" în "vrăjitoare" O semnificație secundară a apărut pe baza similitudinii dintre aceste personaje și sugerează că spiritul îngrozitor al pădurii din mitologia bulgară era o ființă diabolică (probabil htonică) Aceste analogii sugerează că mușchiul bulgar și mușchiul rusesc sunt reminiscențe ale spiritelor arhaice de pădure proto-slave w Mitonominantt este, fără îndoială, compus din mușchi (st Bulg + yal, adică structura internă este "konto mănâncă mușchi" ( Vlasova M , Russian Superstitions, Sankt Petersburg, : ; Kononenko A A , Kononenko S A , Characters of Slavic Mythology, Kiev, : n PAV Zeu arhaic, presupus conducător al lumii interlope și al morților în mitologia slavă Amintirea acestei zeități htonice a dispărut de mult în ideile slavilor Numele se păstrează în mitonimul Ne-veya /bulgară, rusă/ și mitonimul nava (navi /pl ya/) Aceste personaje, deoarece sunt în mod clar din anturajul zeului Nav, sunt cunoscute de aproape toți slavii Mara, Mora, Moartea Mitonimul este în legătură directă cu bulgarul antic navi "om mort", păstrat cu sensul síd în rusă și cehă, i e nav IEVEIA NAVIYA (nyvia) /dialU > NEVEIA NAVARLISHTE {navarlishte /Lep/) > PARAGSHTSE NAVYATSI (nyvyatsi - h plural, navyak - h singular /ZB; Tsar ; Bitpl ; Prilep ; Velesh ; Resen, Turn ; Hask ; Dăuna ; Rusokastro, BurgU, navliak /Sam/) Spiritele rele în demonologia slavă, o varietate de marine, konto atacă femeile însărcinate, femeile în travaliu și bebelușii În credințele populare ale sârbilor (noeje, nevidiniĮ, nonchristeniki), slovenilor (navjc, mavje), ucrainenilor (navki, mavki, zmitchata) și polonezilor (latawiec), aceste spirite sunt sufletele copiilor nebotezați, sugrumați sau măturați, transformați în pui zburători invizibili, mari ca vulturii Prin origine, sunt apropiați de Iulikunii ruși Și printre bulgari, acest tip de navi este sufletele celor născuți morți, copii uciși și măturați De obicei erau numiți Navajos, probabil într-un efort de a se distinge de alți Navajo Potrivit bulgarilor, arată ca niște păsări goale, fără pene sau niște păsări sălbatice mitice deosebite, pentru că zboară noaptea Ei scot sunete asemănătoare cu strigătul unui copil, șarlatan ca rațe, scârțâie, fluieră și zboară peste mame și nou-născuți, iar dacă o femeie însărcinată sau o femeie în travaliu le aude, ea se aplecă, adică se îmbolnăveşte de febră puerperală Uneori coboară prin horn la femeile în travaliu De obicei, acest lucru se întâmplă noaptea - de la cină până la primii cocoși, când vremea este ceață și ploioasă și, potrivit altora, ei apar cu oamenii în ziua de Spasov și rămân până la Răscruce sau rămân pe pământ din primăvara plată până toamna târziu În restul timpului se ascund în peșteri Sub influența creștinismului, ei au fost percepuți ca suflete ale păcătoșilor, deoarece provin de la oameni nebotezați care erau îngropați în afara cimitirelor Sufletele acestor morți nu pot merge imediat în rai, așa că rătăcesc pe pământ o vreme sub forma unor ființe demonice, ca spiritele rele ale morții Se credea că își ispășesc pedeapsa rătăcind pe hornuri sau în alte părți ale caselor, peste râuri, pe stânci sau ascunzându-se în peșteri Conform altor credințe, își caută mamele pentru a-și răzbuna rătăcirea De aceea ei atacă femeile însărcinate și femeile aflate în travaliu și copiii lor până în a -a zi de naștere, le torturează, le iau laptele și somnul bebelușilor sau le înghițește gura ca să nu alăpteze și chiar să omoare ei bând sângele lor La nou-născuți, și uneori la mamele lor, provoacă hemoragie sau boala din nou și din nou Potrivit unei alte versiuni, își iau umbrele, adică sufletele lor și le duc departe peste mare Ele provoacă, de asemenea, boala celulelor falciforme la copii și la femeile aflate în travaliu Le este frică de foc, fier, mătură, usturoi și fir roșu De aceea, în camera femeii în travaliu, au avut grijă ca focul din vatră să nu se stingă, iar celelalte lucruri au fost puse lângă patul ei Armeni, evrei, lausnikets, fluieratori, skloiti, loudmouths [cf avalvo, riscant, rislinka, tumbleslets] Mitonominanttt este un derivat al lui nav, Nav Ш Vezi: navi Numele este derivat din verbul dialectal na&arlya "pounce" + suf -ische NAGORKINYA (Nagorkinia /folk /) O creatură mitică de genul zânei, auto-sălbatică " Structura internă a mitonominantului (no+ gora 'playaila' + suf -kinya) arată că este un 'llanian samodi' (vezi: mamă pădure, pădure Iuda) NADVORKINYA (nadvorkynia /folk /); OVERHEAD (asupra capului / Pin /) Și NADVORDSHTINYE (nadvdrshtin'e /Adj ; Sam / Spiritele rele, de obicei sub formă feminină, cutreieră adesea curțile oamenilor noaptea Cel mai adesea acestea sunt creaturi mitice de tip auto-divin Numele lor erau tabu, motiv pentru care nu erau pronunțate și erau înlocuite cu eufemisme precum dragi, dulce și miere sau forme diminutive ale termenilor relativi, de exemplu: surori, frate, tată, mamă etc sub Prin urmare, numele lor reale nu mai sunt notificări Din cauza lor, oamenilor le era frică să iasă noaptea în curte până la primii cocoși Și când trebuiau să facă asta, oamenii încercau să nu calce pe locuri necurate sau pe "masa" lor, pentru că se îmbolnăveau de la lecții sau de o boală sălbatică Numele este un eufemism format din curte - locul unde se pot întâlni aceste spirite + suf - pin LOCAȚIE (site /Pritep/) Un spirit nocturn rău, cu caracteristici necunoscute, care dă motive să credem că acest mito-nominativ este un eufemism ** Numele este derivat din verbul nalazvam NALET (nklet /Slaveino, Smol ; Mănăstire Asen ; IIetkovo și Davidkovo, Ard /) Un spirit rău care provoacă rău oamenilor și animalelor În demonologia rusă, este un spirit necurat, un dragon care atacă femeile, luând forma unui bărbat În unele zone se crede că are aspectul unei mături de foc Aceste date duc la gândirea că pentru bulgari balaurul este sensul principal al raidului, care de-a lungul timpului a fost regândit și uitat Evident, în acest sens, mito-nominativ este un eufemism " Numele este derivat din verbul nalitaya, i e un dragon sau un demon care se năpustește asupra oamenilor și animalelor Sh Vlasova M , Novaya Abevega Russian Superstitions, Sankt Petersburg, : DEPUTAT {deputat, deputat GRots \ Pirin; Trak /); SFANTA VICTORIE {sfânt vicar /G Delicatese ; Ingr /) > MAGAZIN NAPAGE {napage /Verdical, Sof /) >• CIUMĂ w Numele este derivat din verbul napadal (prin scurtarea bazei) + -аж REFERINȚĂ {Referință /Bat/) Un spirit rău, un konto trimis unei persoane prin magie pentru a-i face rău navarlishte (cf usov) Numele este derivat din verbul dialectal napratya 'trimite, de la trimite* + suf -ische ADVERB /Pagină/ și ADVERBE {adverbe /Mac ; SW; Brodilovo, M Turn ; Ofensează, Diverse; Zaburdo, Smol ; Boboşevo, Dupn ; Ghimpe ; Brezn ; Slivnitsa, Sof /, adverbe /Get ; Mendovo, Petr ; Assen ; Leschei, G Delch ; Petkovo, Ard ; G și D Raikopo, SmolU, adverbe /Zabardo, Smol /, adverbe /Kyust ; Veles; Prilep /, adverbe /KyustU, substantive /Lucky, G DelchU, mirese /Boboshevo, Dupn ; Ghimpe ; Kyust ; Slivnitsa, Sof /, meșteri / Kyustendilsko kraište; Ghimpe ; Brodilovo, M Turn ; Hasovitsa, Smol ; MakU, cătușe /YUB/ manuale /Ohrid/, manuale /Smol ; Bachkovo, Assen ; Banichan, G Delch; Plovdiv; Artă ZU) > ORISNICTSI o* Numele se formează din verbul numit, deoarece ei sunt cei care "numesc" principalele momente ale destinului oamenilor NATLAP {Natlap /ZB/); NATLAPAN {НатлапЬн /ЗБ/) > KUTSULAN w Numele Natlap este o transformare a apelativului natlap "un animal aplecat pe rău", la fel cum Natlapan este un nume secundar de la natlapan "o persoană care se intristează* NAFOL {nafol lRefa>pJ) >■ FURIE Etimologia numelui este neclară Este posibil să fie de aceeași origine cu kafelya, nafelno "nu bun", nephilu "durere, rău" Gr crvwtpeÂfiț "util" kayu Gr аѵ- este calcificat cu bulgară pe-, nu- În sud-vestul Bulgariei, cu nafol, nafola este numită și boala Morbus, despre care se crede că este cauzată de spiritul cauzator de boli cu același nume, nafol Sh Dicţionar etimologic bulgar, poz , S , : - NAPGATPA (Nashtsha, Nashtaia /Rod ; StrU) > BUNICA NEGRA; MOARTE " Numele este asociat cu numele Sfintei Anastasia, care în mitologia creștină a înlocuit-o pe Baba Cherna, dar în unele cazuri ea este percepută în primul rând ca o zeiță care protejează oamenii de moarte Sh mitologia bulgară Dicționar enciclopedic (Alcătuit de A Stoynev), S , : NEBNA JUDA (Celestial Iuda ) > ZILNIC- CERUL (Cerul) > DUMNEZEU Probabil că acest nume este Kalka din limba protobulgară, unde cerul, adică tangra este identificat cu zeul suprem - Tantra, care este personificarea raiului Acest nume metonimic reflectă credința protobulgarilor (și a vechilor turci) că cerul și zeul suprem sunt identici O situație similară este dezvăluită în mitologia celtică, unde zeul cerului era asociat cu cerul și, în același timp, era perceput ca conducătorul elementelor, conducătorul luminii și al vieții și antipodul forțelor întunericului și morții NEVALIANI (nevladani /Banat/) Un tip de spirite rele (?) Numele este legat de adjectivul nevolyam "rău, nu drăguț", înregistrat în aceeași limbă, și nevalashek "inutil, inutil" /СЗБ/, în schimb din sârbă-chr , unde nevaan, nevalalac "rătăcitor, ticălos, leneș" • NUMAI SALBATIC w Titlul este un eufemism Se formează din lexemul infirmitate ( ; Glosar de simboluri, Kiev, : ; Chevalier J , Geerbrant A , Rechnik on the symbol, vol , S , : - FOC, FOC, FOC DUMNEZEU, YOGNE DUMNEZEU, YOGNITSA, YOGNITSA DUMNEZEU, IGNA DUMNEZEU /folk Zeul focului în mitologia bulgară Chiar și omul primitiv a fost captivat de foc și, în același timp, se temea de el, percepându-l ca pe o ființă vie Cultul focului este caracteristic tuturor popoarelor care adoră focul și datează din perioada preistorică Închinătorii focului se găsesc pe toate continentele printre popoarele din toate stadiile de dezvoltare Se credea că sufletul său este sursa puterii sale supranaturale Dintre elementele naturale din reprezentările mitologice ale omului, focul a fost mai întâi animat și îndumnezeit, precum soarele, luna, cerul etc Mai târziu, el apare ca o imagine personificată în formă de spirit De fapt, miturile vorbesc despre o cantitate imensă de spirite t de foc, cum ar fi Lo'kin-po'gil și Me'mdeye-esi'e - un spirit binevoitor care trăiește pe cer și cunoscut sub numele de "tată-foc" /yukagiri, SE Siberia/ sau ca zeitate cu funcția de patron a focului și a domnitorului său O situație similară se observă în mitologiile popoarelor mongole, unde personificarea focului trece la statutul de zeitate, care apare uneori într-o formă masculină, alteori într-o formă feminină (Othan-Galakhan și Otga-lakhan) 'khan de foc Othan (Ot)', Galtoongri 'tengri (zeu) Foc' și Gal ehe 'foc mamă' sau Otp ehe (Od ehe, Ut ehe) 'mama lui Ot, i e mama Foc') Un zeu special al focului este deja fixat în tăblițele sumeriene sub numele Gibil, care, la fel ca omologul său babilonian Girra și Ea - fiul zeului apei Enki, este și un zeu al luminii Zeul focului este și zeul babilonian Nusku, înfățișat ca un bătrân bărbos cu o coadă de pește Zeul hindus al focului este Agni, polinezianul este Maui-kez, romanul este Vulcan În tradiția populară Buryat, zeul focului este Sahyadai-noyon, iar printre oseți este Vyg-Dgaygop etc Mulți dintre zeii focului sunt însărcinați și cu alte funcții, de exemplu grecul Aephaestus este și zeul fierăriei, zeul albanez al focului Verbti este asociat și cu vânturile nordice; zeul focului zoroastrian Atar este în același timp întruchiparea adevărului, zeul chinez Zhu Jun este, de asemenea, un călău ceresc, precum Zinjibarduag "Spiritul Focului" în versiunea osetă a epopeei Nart, care a întărit primul om creat de zeul arzându-l în flăcări și apoi l-a aruncat în apă Mirsa caucaziană este și zeul luminii, iar zeița scitică Tabithi este patrona tuturor animalelor, precum zeița lituaniană Ga-bia Zeul Yalon al focului este Kagutsuti, a cărui mamă, zeița Iza-nami, a murit din cauza rănilor primite la naștere În șintoism, zeitățile focului sunt și Kagu-Tsuchi-No-Kami, Niha-Tsu-Hi-No-Kami (un zeu responsabil și de gospodărie) și Hi-No-Kagu-Tsuchi Există multe zeități ale focului printre indigenii mexicani, dintre care cei mai populari sunt Tatevalli și fiul său din Tatosi, zeița lunii Metsaka, Xiuhtekutli, sub semnul căruia se află al cincilea, i Soarele actual, care stă la baza ultimei ere spațiale din sistemul solar (sau civilizația de pe planeta noastră); Inta şi Weuetotl laimunJ', Itzam Kab /mam/; Hascezini /Navajo/ etc O situație similară în unele mitologii a condus la uitarea acestei funcții primare a zeității de foc, precum și a lui Ideile despre zeul focului nu coincid cu popoare separate Acest lucru se datorează probabil faptului că descrierile detaliate ale acestora nu sunt întotdeauna găsite Unele zeități sunt diferite ca aspect în imaginația populară De exemplu, în unele surse, zeul Agni are o înfățișare antropomorfă, veșnic tânăr cu păr de foc și un corp auriu, impresionant prin strălucirea și măreția sa neobișnuită; are o minte grozavă și este un clarvăzător, iar energia lui de foc îi conferă o putere supranaturală Proprietățile focului de a îndepărta forțele malefice, de a proteja împotriva bolilor, de a proteja împotriva vrăjilor sunt atribuite zeului Agni În alte cazuri, el este înfățișat ca fiind roșu, cu burta lăsată, călare pe un berbec sau sub formă de berbec Uneori el este reprezentat cu două fețe - Focul Soarelui și Focul Pământului, care are trei picioare și șapte brațe În unele surse, zeul Agni apare ca "fiercios dragoni", Dragon Ahi Budhnya, considerat un avatar invizibil al lui Agni Uneori, zeul de foc este identificat cu Soarele: în Vajasaneyi-Sam-hita, Agni este identificat cu Soarele sub numele Ayya Ekapad Și în mitologia iraniană, pe lângă Soare și Foc, este asociat cu Ahura Mazda Cu toate acestea, grecul antic Hephaestus (vulcanul roman) este descris ca având un aspect urât și chiar șchiopătând cu ambele picioare Mongolul Othan-Galakhan este și el deformat, deoarece focul din vatră a fost agitat cu un obiect ascuțit Trăsăturile sale sunt puternic influențate de iconografia budistă - el are fața palidă, cu un ochi (rar trei) privind mereu spre cer, cu sprâncene aramii, dinți albi și o barbă albă groasă Atributele sale sunt un topor de perle, o oală, perii, o tobă, un cârlig, o plasă, o centură de șold de cristal și multe altele În mitologia turcă, Hursa este un alp al focului și al fierăriei, iar vechii turci credeau că Erlik era și un zeu al focului, dar în lumea interlopă Se crede pe scară largă că focul este de origine cerească și, prin urmare, creatorul său este rar menționat În Avesta, se spune că Ormuzd (Ahura Mazda) a creat mai întâi picătura de apă, apoi focul și în cele din urmă vântul Potrivit epopeei indiene "Rigveda", descoperitorul focului pământesc este zeul Yama, dar într-un alt mit se spune că a fost creat de vânt Popoarele Paleo-Siberiene de Est credeau că Corbul era cel care extrage focul și producea lumină, iar în ideile Chukchi, Corbul a creat și instrumentul sacru pentru obținerea focului Potrivit unei alte versiuni, câinele a creat /S America/ sau stăpânirea secretului obținerii focului /C Borneo/ Există diferențe în tradițiile popoarelor și mituri despre cine a dat foc oamenilor Focul personificat și animat are părinți și alte rude Zoroastrianul Atar era considerat fiul lui Ahura Mazda, iar conform marianilor, focul era fiul Soarelui În mitologiile mongole, împreună cu zeul Foc, este menționată zeitatea Othan-Galakhan ehe "mama hanului focului El", dar există multe alte versiuni, conform unei relatări, tatăl său este Ot khan-tengri și mama lui este Etugen În unele mitologii, focul are un frate, sau ambele, și uneori mai mult Cel mai adesea fratele lui este Soarele, iar iranianul Mithras este însoțit de foc Frații mai mari ai Focului sunt Soarele și Luna, al căror tată este Thunder /Khakaz, Buryats/, iar conform altor versiuni sunt surorile sale /NE India, Buryats/ Potrivit unei alte versiuni, Apa și Soarele sunt surorile lui, iar Luna este fratele lor mai mic /NE India/ Sporadic, zeul Focului apare ca tatăl Soarelui /Tarascans (Mesoamerica)/, iar în tradiția mexicană zeul focului Tatevali este soțul zeiței lunii Metsaka În general, stăpânii focului sunt zei, dar uneori o pasăre sau un animal apare ca stăpân De obicei este vulturul /Yakut/ sau câinele /Yu America şi N Guineea/ Dar în reprezentările mitologice, diverse personaje îl fură pentru a-l da poporului Motivul răpirii focului este cunoscut în multe tradiții Cel mai popular spațiu cultural din lume este mitul lui Prometeu, un personaj din mitologia greacă antică care a furat focul de la zeii olimpici și l-a dat oamenilor, din cauza căruia a fost crud pedepsit În credințele chinezilor, focul le-a fost dat de strămoșul Suizhen (Omul focului) Potrivit locuitorilor Insulelor Caroline, zeul tunetului (sub formă de câine) a dat foc unei femei, iar ea l-a dat restului oamenilor Într-o versiune a epopeei Nart, se spune că miticii Nart au primit foc de la strămoșul lor Satanai, fiica Soarelui și a Lunii; ea le-a dat și cremene și i-a învățat să facă foc /Karachays și Balkars/ Furii de foc în unele tradiții sunt și animale, dar apar în rolul lor de eroi culturali; ei nu numai că furau focul de la zei și l-au dat oamenilor, dar i-au și învățat să-l primească și să-l folosească Adesea, Corbul apare ca răpitorul focului de la zei, stele sau Soare, iar uneori este vulturul /Siberia/ În multe culturi, câinele l-a furat de la șarpe sau curcubeu, zeitățile cerului sau Marele Spirit, șobolanul etc /Africa, S Camerun, Oceania, Noua Guinee/ Ursul este unul dintre cei care dă foc oamenilor și/sau i-a învățat să-l folosească /Ob Ugris, Nenets/ Indienii huroni credeau că țestoasa i-a arătat omului cum să facă foc Se crede pe scară largă că sacrificiile merg către zei prin zeitatea focului El însuși a fost, de asemenea, plin de daruri, iar în ceremonia Ashvamedha // Asvamedha "sacrificiul calului", indienii au consacrat capul calului de jertfă zeului focului Agni, punându-l în flăcările focului sacru de la altar Popoarele care au obținut foc prin frecarea lemnelor credeau că spiritul focului, respectiv zeul focului, se ascunde în lemn Potrivit grecilor, Hephaestus a trăit în vulcani Diferite rituri, obiceiuri și credințe sunt legate de cultul focului în cultura tuturor națiunilor Cel mai adesea acestea sunt sacrificii Focul era adesea folosit pentru purificare, de obicei prin săritura peste el în timpul unui festival, era folosit în vindecare, pentru a arunca vrăji și pentru a îndepărta spiritele rele Într-o formă sau alta, focul este prezent în templele tuturor religiilor În tradițiile popoarelor mongole, a fost dezvoltată ideea unui foc ancestral, care este venerat ca rudă Dintre buriați, îi este interzis să se mute din locuința în care se află un copil de până la un an, iar stingerea acestuia echivalează cu moartea unei rude Prin focul strămoșesc se menține și legătura dintre generații; când intră prima oară în casa mirelui, mireasa trebuie mai întâi să se închine înaintea vetrei - în acest fel cere spiritului focului strămoșesc să fie acceptat în noua ei familie Turcii aveau şi ei obiceiuri asemănătoare, după Konto, şamanii din vechime luptau cu spiritele rele şi păzeau vatra băştinaşă, motiv pentru care erau numiţi udogan sau utgan (Sf Turk ut (ut) "foc") Parsii din India au păstrat și un foc de nestins, iar parșii din Baku îl venerau ca fiind sacru Astăzi, pentru ei, focul este o emanație a puterii divine personificată prin Ahura Mazda În mitologia slavă, focul este asociat cu Svarog, zeul slav al cerului De fapt, Fire este unul dintre fiii săi, cunoscut sub numele de Svarozhichi Numele zeului focului este menționat sporadic, dar zeul soarelui Dazhbog, tot fiul, se referă și la Svarozhichi al zeului Svarog Aceasta înseamnă că este fratele zeului focului Faptul că unul dintre Svarozhichi este zeul-Ogn sau zeul focului este mărturisit și de un vechi manuscris rusesc ("Cuvântul Iubitorului de Hristos"), în care se spune: "I ognevi molyatsya, zovut ego Svarozhichem" (Și la foc se roagă, îi spun Svarožić) Din acest text este clar că unii slavi au personificat focul, s-au modelat după el și, conform altor rapoarte, i-au oferit sacrificii fără sânge, de obicei vaci Personajul popular ruso-belarus, țarul Ogon, este considerat de unii personificarea tunetului, ci mai degrabă este personificarea fulgerului, adică de foc ceresc, iar mai târziu de foc pământesc De asemenea, se presupune că Rarog / Rarozhek este zeul focului printre cehi, iar Rarig printre ucraineni, considerat și el unul dintre fiii lui Svarog Ca întruchipare a focului ceresc, slavii estici și sudici au acceptat Dragonul de Foc, numit și Dragonul de Munte sau Lupul Dragon de Foc Credința în puterea de purificare a zeului Foc este aproape universală Percepția sa ca centru cosmic se exprimă prin vatra, care până acum câteva secole era mereu situată în mijlocul locuinței sau a uneia dintre incintele acesteia Până târziu, obiceiul s-a păstrat, la mutarea într-o casă nouă, gospodina lua jarul din vechea vatră sau sobă și îl ducea la cel nou La slavi, exista obiceiul de a aprinde un foc în fața casei la luna nouă, care era și legat de cultul acesteia Zeul focului printre bulgari este menționat în folclor Într-un cântec pe tema căsătoriei solare, el apare ca cumnatul miresei solare și, astfel, sugerează indirect că este fratele Soarelui: Când vii la mine, Mario, la Sunny Courts, o hrănești pe soacra ta, pe soacra, îi hrănești nouă ani și pe cumnatul Ognyana și el patru, patru și jumătate, al doilea - un an, un an și jumătate Cel mai adesea, acest zeu se găsește cu diverse nume monosilabice în cântecele rituale din colecția "Veda Slovenna", unde este descris cu un lemn de foc aprins într-o mână, pe care îl transmite lui Janche {zeul Enyo) și oamenii să ia de la focul: Doamne, Doamne Doamne, te implor, Doamne, te rog, Ai plouat yoga pe fecioare, Aprinde gu-ul cu o borina limpede, /Veda Slavic, : Potrivit acestui text, bulgarii nu trebuiau să fure focul, pentru că însuși Dumnezeu le-a dat De aceea miturile cu acest motiv nu sunt înregistrate În aceste cântece se spune că Dumnezeul Focului locuiește în saraiul său de pe cer, unde este focul ceresc cu care este aprins Soarele: Doamne, Yognica, Te întrebăm, Doamne, te implorăm: stai, Doamne, sus, sus pe cer, pe cer, unde ești un yogan limpede, toți, Doamne, un yogan limpede să aprinzi șisturi limpezi , să răsară pe pământ, /Veda Slavic, : V Dar uneori coboară pe pământ, unde pe un munte înalt este peștera în care locuiește: În peștera zeului Yognitsa și el și-a măturat vasele timp de cel puțin trei ani, cine ai devenit? /Veda Slavic, : / Bulgarii s-au rugat cândva lui Igne Dumnezeu și s-au bazat pe ajutorul lui în situații dificile Din această cauză, l-au onorat sacrificându-i un curcan negru de Sărbătoarea Numelui lui Dumnezeu și nouă berbeci în Ajunul Crăciunului Se credea că Dumnezeul Focului aude cererile oamenilor și le îndeplinește Când se roagă lui să-i ajute să scape de sura llama, stăpânind peste pământul fertil pe care vor să construiască un oraș nou, el trimite un mare foc, cu cine o arde: Dumnezeu i-a răspuns cererii, așa că a trimis un mic Defa du Ognena Dumnezeu, să-i aducă un mesaj să-i spună, să fie un foc puternic pe cer, a ascunde o sura lamie pustiită, pământ fertil pecetluit pio, /Veda Slavic, , / Potrivit altor cântece, zeul focului a fost identificat cu zeul-Soare /sau zeul soarelui/, numit Ogne: Flaka le, sun le, sun le, Ogne le, raiul meu, Ogne, in camp, eren mi, Ogne, rana, tran mi, Ogne, havan mi /Veda Slavic, I: / În alte fragmente se spune că Soarele își primește puterea de foc de la Yognica și chiar că îi dă foc Poate că într-o etapă ulterioară, oamenii au crezut că focul se afla de fapt sub controlul Soarelui și, prin urmare, i-au adresat cererile de foc direct: Soare, soare strălucitor, strălucește pe mine, soare, faf pădure, yogan, soare, lasă să plouă, care este întotdeauna o zi privată, /Veda Slavic, : / Ca unul dintre elementele purificatoare, focul și tot ceea ce era legat de el au fost percepute ca ceva sacru Este un atribut al diferitelor rituri legate de multe sărbători: purificatoare sunt focurile de la tot satul din Siria zagovezni "o sărbătoare cu care se stabilește începutul posturilor Paștilor", pentru că sunt sărite de tineri; prin ele se treceau și turmele pentru a le menține sănătoase; de Crăciun se aprindeau focuri pentru a întări Soarele; în fiecare curte s-a aprins un foc Blagovec pentru a împiedica vara să muște șerpii; aprinderea rituală a unui nou incendiu pentru înlocuirea celui vechi sau în epidemii și alte dezastre; în unele aşezări de pe malul Dunării, când mireasa intra în casa soţului ei, era condusă la vatră şi i se dădea un cleşte să aprindă focul etc Când s-au mutat într-o casă nouă, bulgarii au luat și jar din vatra din casa veche și l-au folosit pentru a aprinde primul foc în vatra casei noi Cântecele "Vedei Slovene" descriu obiceiul tinerilor de a merge la palatul regal, unde își aprindeau lemnele de foc din vatra acestuia pentru a le duce acasă din focul sacru Și astăzi, obiceiul de a aprinde lumânări în timpul ritualului bisericesc de la noaptea dinaintea Paștelui se păstrează se poartă acasă În decor pe unele pâini ritualice sunt incluse și elemente care înfățișează focul sau vatra Printre bulgari, precum și printre ceilalți slavi, diverse interdicții sunt asociate cu focul În mod deosebit sacralizat era focul nou (viu) dobândit prin frecarea lemnelor - un obicei comun sătesc care se desfășura în mod tradițional o dată pe an - în cele mai călduroase zile din iulie Apoi focul a fost stins, toate vetrele au fost curățate, apoi s-a aprins focul nou Acest obicei era practicat în mod excepțional și în timpul epidemilor În Zilele Caniculare - cele mai calde trei zile ale anului, când se sărbătoreau incendii, era interzis să lucreze etc Sărbătoarea Yagost LL este special dedicată focului Trak/ {Yagus /Asen ; Ard ; Smol ; Devin ; Petr /; Egus /Rod ; I TracU), CARE SE CUPLEAZĂ cu sărbătoarea creștină a Macabeilor Bulgarii acceptă focul ca simbol al spațiului cultural asimilat Aceasta se exprimă în bayania, unde bolile și spiritele rele sunt trimise în pădurile Tililei și în alte locuri, unde se subliniază expres că acolo nu cântă cocoșul, nu arde focul etc , i e în locurile necultivate, necultivate de om Teonimele sunt produse de foc PLUTENIK; VAMPIR Un vampir al cărui corp a fost compactat și al cărui schelet cartilaginos s-a întărit, i e sistemul său osos este restaurat Numele este format din verbul osificat 'a se transforma in os, i e Mă întăresc, devin tare ca osul', dar în acest caz se referă la transformarea scheletului cartilaginos al vampirului în os Este posibil ca termenul să fi fost format direct din oskontsika "schelet", adică structura internă este un "demome" care a dobândit un "schelet" MAGIC (омЬйник /general/) > Vrăjitor; MAGICIAN Și OMAYNITSA (vrăjitoare /obshobJ, maintissa /ЮИБ/) > MAGICII; VRĂJITOARE " Numele sunt derivate din verbul Mayivam + -nik > -nitsa Motivația este legată de credința că magicienii și vrăjitorii pot vrăji oamenii, apoi îi pot face să facă ce vor, să-i transforme în animale sau în obiect, fără a sesiza înșelăciunea lor sau cum își îndeplinesc faptele Sh Dicţionar etimologic bulgar, poz , S , : ; Gerov N , Dicționarul limbii bulgare, vol PI, S , : O MAYU SH KA (om'yushka /Kyust /) Unul dintre eufemismele pentru l sălbatic Numele este derivat din verbul dialectal omayuvam "a vrăji" Motivația este legată de credința că diavolul vrăjește oamenii, îi întâlnește noaptea și astfel îi atrage de lângă el OPAL ( opal /Asparuhovo, Provad /); OPALNICHE (diminutiv opilniche) > CHERWENKA " Etimologia numelui este derivată din verbul pala Probabil că motivația este legată de asocierea locului înroșit (inflamat) de pe corpul persoanei cu o flacără sau cu carne arsă (arsă) OPACHYNA (opachina /Fecioara/) Unul dintre numele eufemistice pentru un vampir Terminiye format din adjectivul opus + -ina (sk- h înainte de sufixul -sa) Ca simplu apelativ opachina are și un sens figurat - "temper opus; persoană rea, adică o persoană cu caracter prost' EAGLE (vultur) și EAGLE (vultur) În termeni mitologici, vulturul este o pasăre sacră, un simbol al masculinității, al cerului, al soarelui și al nemuririi Vulturul mitologic se deosebește de obicei ca înfățișare de cel obișnuit doar prin dimensiunea sa enormă, ceea ce îi conferă și mai mare măreție Dar unele mitologii descriu și vulturi cu un aspect neobișnuit Primele informații despre mitologizarea vulturului se găsesc în mitologii, unde este prezentat ca o imagine independentă și chiar ca un zeu-vultur Textele mesopotamiene relatează variante ale mitului vulturului cu cap de leu Anzud, care l-a înzestrat pe eroul Lugalband cu viteză pentru a se muta dintr-un loc în altul pentru a-și salva puii Potrivit Epopeei lui Ghilgameș, vulturul Anzud avea un cuib într-un copac unde se afla pisoiul său, dar după ce Ghilgameș a tăiat copacul, acesta s-a mutat în pădure Pasărea Garuda în hinduism este un alt tip de vultur: cu un corp auriu, aripi roșii de foc și uneori un cap alb Biblia descrie mai multe varietăți ale vulturului mitic: una este magnifică și aurie; vulturul care a apărut în visul biblicului Ezechia este un hibrid între un vultur, un leu și un taur; un alt vultur are opt picioare cu patru degete de la un capăt la altul al aripilor și patru picioare cu șapte degete "de la capătul cozii până la vârful ciocului" În credințe, vulturul are abilități extraordinare, motiv pentru care este divin: are putere magică, atinge cea mai mare înălțime pe cer și viteza de zbor, privește soarele fără să clipească, are o viziune extrem de puternică, vizitează și lumea interlopă ; poate renaște din focul solar ca un Phoenix De asemenea, este nemuritor pentru că se scaldă în apă vie Miturile despre originea vulturului sunt sporadice Conform mitologiei ugaritice, mama vulturului este Tsamalu, iar tatăl este Harhabi Buriații credeau că el este fiul domnului insulei Olkhon, iar în credințele iakutilor zeitatea Hom poru un Khotoi "vulturul cocoșat" este tatăl vulturului și patronul tuturor păsărilor În tradiția mitoepică ugaritică, se spune că vulturii sunt atribute ale zeiței vânătoare și războinice Anatu; ea l-a transformat pe zeul Yatpanu într-un vultur, care l-a ucis pe tânărul Akhitu, fiul lui Danilu, pentru ca Anatu să poată lua arcul lui Prin statutul său, vulturul (șoimul) mitologizat este echivalat cu zeitățile /aborigenii australieni/ În primul rând, el a fost perceput ca o pasăre solară: chiar și în mitologia sumero-akkadiană, el a fost confirmat ca un simbol al soarelui - printre babilonieni, zeul soarelui de toamnă Marduk a fost adesea descris ca un vultur, iar aztecii l-a echivalat cu soarele răsărit În Palmyra (în Siria de astăzi) reprezentarea unui vultur cu brațe exprima închinarea soarelui Într-un mit nativ american, vulturul ajută coiotul să returneze soarele furat și să-l plaseze pe cer /yokut, mono/ Vulturul (și șoimul) este un atribut al zeului soare Mithras /Persani/; egiptenii asociau Zeul Soare cu un vultur; el a simbolizat soarele în Grecia și China Conform legendelor din "Fiziolog" (colecția alexandriană de mituri, legende, povești despre animale și pietre din secolele II-I), când vulturul îmbătrânește, zboară spre soare, acolo se scufundă în apa de un izvor magic, dupa care isi revine si este intinerit De asemenea, ii place sa-si aduca puii la soare In crestinism personifica si soarele, care da nastere asociatiei vultur ~soare ~Hristos In aceasta legatura, vulturul este percepută și ca un simbol al sublimei iubiri spirituale -religioase de foc În același timp, a fost asociat cu alte zeități: vulturul era un atribut al zeului sumerian al războiului Ninurtu (copiii vulturului Anzud l-au purtat în lumea interlopă) și al zeului asirian al furtunii, fulgerului și al fertilității Ashura Buddha indian se mișcă pe aripile unui vultur; un vultur ii aduce Indra bautura sacra soma din cer Pentru greci el a fost în general întruparea pământească a lui Zeus; pe insula Creta Zeus și la Roma Jupiter erau uneori înfățișați sub forma unui vultur Este una dintre păsările din anturajul lui Odin nordic La indieni, vulturul este pasărea tunetului, adică perceput ca Thunderbird Zeul războiului este asociat cu vulturul (și corbul) în China În creștinism, evanghelistul Sfântul Ioan este înfățișat sporadic cu cap de vultur Vulturul era adesea asociat cu vântul: era comparat cu acesta /rimlya-ni/; vântul era perceput ca un vultur uriaș /Scotlandcy/; oblapurile erau asociate cu vulturii, deoarece sunt purtati de vantul de nord-vest si chiar se numesc aquilon /franpuzi/; era considerat personificarea boerilor /Germania/ Râurile sunt, de asemenea, asociate cu vulturul - într-un mit hurrian se spune că râul Tigru a fost transformat într-un vultur În mitologia hitită se vorbește despre râul Vultur; numele unui râu din mitologia Asiei Mici este Nagaz-pa-raz, care înseamnă literal "pârâu-vultur" Aceasta explică prezența numelui Vultur sau ca unul dintre componentele hidronimiei Peste tot vulturul este considerat regele păsărilor El este unul dintre mediatorii dintre lumi, prin urmare transportă adesea eroi epici sau de basm dintr-o lume în alta; dupa o traditie, vulturii sunt paznicii sacri ai trecerii din aceasta lume in cealalta /Uele/; la înmormântarea unui împărat, romanii au eliberat un vultur, crezând că pe aripile lui sufletul lui va merge în rai El apare ca un mesager al zeităților /Vede/ Vulturul este stăpânul focului /Yakuts etc /, dar este asociat și cu extragerea apei potabile /indienii Tlingit/ Unii îl venerează ca progenitor al șamanilor /Buryats etc /, pentru alții el este personificarea unui șaman sau a ajutorului său /Finn, Samodiitsi, Tunguso-man- Juriul, Yakut etc În același timp, vulturul este purtător de fertilitate, motiv pentru care femeile fără copii s-au prefăcut că le dă un copil, iar copilul născut după aceea era considerat "născut din vultur" /Yakuti etc /; în caz că de o naștere dificilă, a fost purtat un vultur de vânătoare (berkut) /Asia Centrală/ Aceste reprezentări ale vulturului determină gradul înalt al cultului său, credința în sacralitatea sa și simbolismul divers Deși tradiția nu permite distrugerea unui cuib de vultur și furându-i ouăle, conform medicinei populare, care a mâncat un ou de vultur, se poate scăpa de toate bolile osoase, de frică și de bătrânețe Aceste credințe reflectă natura și simbolismul ambivalent Cultul vulturului este adesea împletit cu cultul corbului, motiv pentru care sunt uneori interschimbați /indienii paleo-asiatici și nord-americani/ Acest lucru este evident mai ales la șamanii siberieni, ai căror asistenți sunt cele două păsări; samanul este chiar identificat cu ei, samanul alb fiind asociat de obicei cu vulturul iar samanul negru cu corbul Ele sunt folosite interschimbabil și în miturile despre furtul sau obținerea focului, unde cele două păsări apar în rolul unui erou cultural care a dat foc oamenilor sau i-a învățat să-l primească și să-l folosească Pasărea din vârful copacului lumii este în unele cazuri un vultur și în altele un corb Într-un mit Chukchi, cunoscut și de eschimoși, vulturul și corbul aveau o soție, de aceea unul dintre copiii ei era un vultur, iar celălalt un corb Opoziția vulturului și corbului este, de asemenea, legată de totemismul, exprimat în împărțirea unui trib în două fratrii, dintre care una a luat drept strămoș corbul, iar cealaltă vulturul (sau lupul)/triburile iadiene din America de Nord , în regiunile de nord ale Asiei și Australia de Sud-Est/ În riturile Yakut legate de primirea focului, ritualul principal de aprindere a focului era încredințat doar unei persoane care este descendentă a strămoșului Orel Cele mai arhaice mituri asiatice despre vultur sunt construite pe motivul opoziției sale față de un șarpe În reprezentarea arborelui lumii, vulturul este în vârf și șarpele la rădăcini Un mit akkadian spune că inițial vulturul și șarpele erau prieteni, dar la un moment dat vulturul s-a temut că nu va fi suficientă hrană pentru el și copiii lui, așa că a început să mănânce șerpi Se presupune că, în mitologiile din Arabia de Sud, în imaginile unui vultur cu un șarpe, vulturul a fost considerat inițial a fi întruchiparea zeității solare, iar emy a fost asociat cu luna și simboliza începutul morții Potrivit lui Homer, un vultur care apucă un șarpe este un simbol al victoriei, iar în creștinism este un simbol al victoriei asupra păcatului Sunt cazuri mai rare când vulturul s-a opus altor animale: pasărea kanya /slavii/, balenele /indienii/ etc Unul dintre cele mai răspândite motive în miturile vulturului este cel al distrugătorului cuibului de vultur sau al salvatorului vulturului amenințat de răpitor /Siberia; S America/ Vulturul îi mulțumește salvatorului ajutându-l să-și atingă scopul Dar uneori este invers - mai întâi vulturul îl ajută pe erou, apoi îl ucide pe răpitorul vulturului său Vulturul nu a fost întotdeauna înfățișat într-o lumină pozitivă Într-una Legenda georgiană îl descrie ca un distrugător de cuiburi: în lumea interlopă un vultur mănâncă puii unui vultur, iar când un prinț ucide vulturul, vulturul îl duce în lumea superioară În miturile mesopotamiene apare motivul unui copil smuls de un vultur În Roma Antică, vulturul a fost adoptat ca simbol al generalilor, iar mai târziu a devenit un semn al puterii imperiale (regale) Steagul persan și roman prezentau un vultur El este sau a fost o figură principală în stemele multor țări din Europa, Asia, America și Africa Adesea, în aceste cazuri, chiar și în Asia Mică hitita, a fost descris un vultur cu două capete - un simbol al puterii duble Pentru slavi, vulturul era personificarea tunetului, motiv pentru care unii l-au numit tunetul Se credea că tunetul era produs de batetul aripilor sale, iar fulgerul din clipirea ochilor Într-o incantație rusească, se spune că vulturul aruncă fulgere la pământ Era considerat o pasăre a lui Dumnezeu, conducătorul cerului și regele tuturor păsărilor Ca șef peste toate păsările, le aranjează nunțile /rușii/ Ca mijlocitor între cele trei lumi, vulturul se ridică cel mai sus pe cer și coboară cel mai jos în lumea interlopă El poate intra în cea mai adâncă gaură de șoarece, motiv pentru care a fost definit și ca regele ucrainenilor, lusacienilor Potrivit unei credințe, vulturul și șoimul provin dintr-un cuc /polonezi/, iar după alta, vulturii sunt descendenți ai regilor, motiv pentru care sunt printre cele mai venerate păsări /ucraineni/ Se crede că trăiesc neobișnuit de mult /sârbi, bosniaci, croați/ Când nu există lună, și conform unei alte versiuni, în timpul posturilor lui Petru sau în timpul secetei verii de lângă Ilinden, vulturul nu bea apă, pentru că pentru el se transformă în sânge Astfel Dumnezeu l-a pedepsit pentru că nu și-a îndeplinit porunca de a curăța izvoarele cu apă potabilă sau nu a descoperit izvoare noi De fapt, el și-a făcut treaba, dar l-a defăimat o cârpă sau o vulpe /mâncărime/ Se crede pe scară largă că în cuibul vulturului există o piatră de lup care protejează vulturii tineri, iar dacă cade peste oameni, îi protejează de lecții, boli și foc Potrivit ucrainenilor, în cuibul vulturului sunt întotdeauna bani Bulgarii au, de asemenea, credințe și mituri similare despre vultur Au fost moștenite atât de slavi, cât și de proto-bulgari O imagine sculpturală a unui vultur descoperită în mormântul lui Asparuh sugerează că această pasăre era ținută în mare stima de către protobulgari Este foarte probabil că el a fost un totem al unora dintre triburile lor În imaginația bulgarilor dunăreni, el a fost și "ales" ca rege al păsărilor și a fost considerat cel mai longeviv reprezentant al faunei În acest sens, una dintre dorințele bulgarilor este "A trăi cu vulturii" !" și se spune adesea: "Nu voi trăi cu vulturii!" etc Uneori chiar se credea nemuritor, căci când este bătrân se duce până la capătul lumii unde este un lac de apă vie și se scaldă în el si isi recastiga astfel tineretea Aceasta se aplica la în principal pentru un vultur pleşuv, în a cărui existenţă probabil au crezut bulgarii Acest lucru este fixat în frazeologia (El este) un egal al vulturului alb "un om care a trăit până în cele mai vechi timpuri" Dar este mai probabil ca în cazul beli să fie un dublet lexico-semantic al adjectivului suri, i e solar, divin, sacru, caracteristic animalelor și păsărilor mitice și mitologizate asociate cu soarele Acest lucru este confirmat și de epitetul surli pentru vulturi (surli orle) în folclorul sârbesc, care a fost cel mai probabil folosit și în bulgară Aceasta înseamnă că pentru bulgari și alți slavi din sud, vulturul este o pasăre solară Locația sa mitologică în vârful copacului sacru subliniază încă o dată natura sa sacră În același timp, se credea că îi ajută pe oameni să descopere pomul vieții, a cărui aromă vindecă Și în credințele bulgare, vulturul apare ca un mediator între lumile inferioare și cele superioare, ceea ce confirmă și credința în esența sa extraordinară Vulturul este strâns asociat cu elementele naturale Pentru a avea destule ploi vara, de Sfantul Gheorghe, i-au pus in cuib putin din mielul de ritual Se credea că un vultur de aur păzește câmpurile de grindină: ia norii de grindină care planează peste ei și merg unde hotărăște el Acest lucru salvează recolta Oamenii spuneau că nu cade grindina acolo unde își face cuibul vulturului Uneori, acest rol este atribuit vulturului cu două capete Prin urmare, edictul poporului interzice uciderea unui vultur, spargerea cuibului sau luarea ouălor, iar oricine face asta, îl așteaptă o soartă rea - boală sau altă nenorocire în familie Unii cred că ceilalți vulturi fură pentru el Bulgarul de astăzi a încărcat această pasăre cu o conotație pozitivă - pentru el, vulturul este un simbol al forței, care se exprimă în metafora vultur pentru un bărbat puternic, curajos și în expresia ca vultur, referindu-se la o femeie care reacționează expansiv atunci când este necesar pentru a-și proteja copiii Numele vultur este înregistrat în Sf bulgar sub masca unui vultur , ; Gura A , Simbolismul animalelor în tradiția populară slavă, M , : - ; Danilov O K , Cultele păgâne ale populației antice din regiunea Mari Volga, Yoshkar-Ola, : ; Kupar JK, Illustrated Encyclopedia on Traditional Symbols, S , : - ; Marinov D , Narodna vyara și obiceiurile populare religioase, S , : ; Miturile popoarelor lumii, vol , M , : - ; Naigrt J , Mitologie indiană, S , ; Vultur în mitologie: -Vultur este simbol, amuletă, religie, heraldică, mitologie, natură : ; Nume de vorbire pentru scrierea lui Svetoto, Tsarigrad, : ; Fiziolog / Ed pregătit E I Vaneeva; Reprezentant ed L A Dmitriev, Sankt Petersburg, (până în ); Tsirkin Yu , Myths of Phoenicia and Ugarit, M , : - ; Ceboksarov N N , N I Ceboksarova, Popoare, rase, culturi Moscova: Nauka ; Chevalier J , Geerbrant A , Rechnik on the symbol, v , S , : - ORISNITSI (rrysnlshti - pl h , orysnitsa - singur h /carte ; Varbovka, Sevl ; ZB, Plev ; Iht ; Turn ; St /) Zeițe de rang inferior în mitologia bulgară, însărcinate cu funcția de a determina soarta și durata vieții fiecărei persoane la naștere Personaje cu aceeași funcție sau similară se găsesc în multe mitologii Ei sunt de obicei subordonați zeității care se ocupă de soartă Dar în antichitate, unii zei jucau și rolul orisniki În mitologia sumeriană, pe lângă Enlil, primii zei (An, Niktu, Ekki, Nana - zeul Lunii, Utu - zeul Soarelui, Inaka - zeița iubirii și fertilității) aveau și dreptul exclusiv de a determina soarta (nam) fiecăreia o ființă sau un obiect nou creat Cel mai adesea sunt zeițe Au fost găsite imagini cu Ishtar, Marea Zeiță Mamă hitită, zeița siriană Atargatis, zeița Efesului etc ținând o tolbă Figuri iconografice ale zeițelor cu un fus în mână au fost găsite și în Troia, care a fost datată în anii - î Hr În mitologiile indo-europene, zeițele destinului sunt de obicei două sau trei bătrâne sau fecioare, dar uneori ele sunt fără nume Potrivit Mahabharata, indienii credeau că destinele oamenilor și ale lumilor erau determinate de doi țesători mitici, alternând fire negre cu albe (țesători în T, vă mulțumesc că ați împletit destinele oamenilor și ale lumilor) Istkustaya și Papaya sunt zeițele hitite ale sorții Potrivit altor relatări din mitologia hitită, deva care determină soarta copiilor nou-născuți sunt și ei trei În mitologia greco-romană, acestea sunt cele trei bătrâne îmbrăcate în haine negre, numite moira (parcuri romane Ч fata sau orum), care erau considerate fiice ale nopții (conform unei alte versiuni, sunt fiicele lui Anake SI Roman Necesitas) Grecii antici credeau că Clotho țea firul vieții, Lachesis i-a determinat lungimea, iar Atropa îl tăia Printre scandinavi, funcția de a predetermina soarta oamenilor, a lumii și chiar a zeilor a fost încredințată Nornilor - trei vrăjitori, conform unei alte versiuni, trei fecioare înțelepte care au venit din țara uriașilor Mitgard Potrivit altor relatări, locuința lor este în rădăcinile arborelui lumii, adică arborele destinului frasinul Yggdrasil Aceste zeițe ale sorții erau vechiul și decrepitul Urd "soarta", Verdandi "formarea, dezvoltarea" - o femeie de vârstă matură și foarte tânărul Skuld "datoria" Funcția lor a fost îndeplinită parțial și de valchirii - fecioarele divine care l-au sprijinit pe Odin, dar în timp de război au determinat soarta lui bata celor care luptă pe câmpul de luptă, adică au ales pe care dintre războaie să moară și pe care să trăiască Asemănări cu Norne sunt Virdi anglo-saxonă și Laima lituano-letonă: Laima "fericirea" este o zeiță a fericirii și a soartei Alături de Laima sunt zeițele Decloi și Kartoi, care în imaginația populară apar ca niște filitori cerești, care transmit firul sorții Conform basmului "Frumoasa Adormită" repovestită de S Perot, francezii credeau că orișnii aveau treisprezece ani și erau de vârste diferite În imaginația românilor și moldovenilor, orișnii (ursitoare) sunt trei fete îmbrăcate în alb: cel mai mare (ca și în alte tradiții) ține în mână o hurka și un fus, cel din mijloc firul vieții, iar cel mai mic, Moarta "Moartea", îl rupe În mitologia aromână, snopii se numesc albe, kasmete sau mocirlă și printre albanezi sunt mocirlă sau soartă și minereu Omologul lor printre turci ca mukadderat (talih) perisi "pene ale sorții" Printre cele mai vechi zeități din Caucaz se numără cele două zeițe ale sorții Alla și Bella, care erau uneori considerate chiar mai puternic decât Dumnezeul suprem Printre Ugrofins, de asemenea, credea că asemănările unor creaturi mitice determină soarta umană și durata de viață, dar prin legarea unui nod special la nașterea fiecărui copil Personaje echivalente cu orisniks se găsesc și în mitologii a unor popoare siberiene Uneori sunt reprezentate ca surori S-ar putea spune că credința în aceste zeițe ale sorții este universală, cel puțin în Europa și Asia Tipologică este și credința că vin în prima sau a treia noapte după naștere, stau lângă nou-născut și fiecare dintre ei la rândul său strigă ce ar trebui să i se întâmple în timpul vieții sale, iar ultimul decide când va muri Potrivit tradițiilor, ele marchează doar evenimentele cele mai importante, care trebuie neapărat să aibă loc în viața persoanei înfățișate Nimeni nu știe și nu poate anula ceea ce a judecat Nici măcar zeii sunt incapabili să schimbe ceea ce este predestinat de ei Acest motiv este conținut în intrigile multor lucrări din literatura antică Credincioșii în destin din cele mai vechi timpuri până în ziua de azi pot încerca doar să afle ce au predestinat orisnikii sau zeitățile destinului Urmărirea descifrării liniilor destinului a dat naștere la numeroase moduri de divinație și apariția diverșilor ghicitori, văzători, profeți În același timp, moirele erau asociate cu căsătoria și nașterea Toate acestea au complicat imaginea zeițelor Gezi și sugerează că inițial au fost mult mai multe (ca și în cazul sumerienilor) și fiecare avea propria funcție, iar una dintre ele probabil a judecat fericirea și nu numai nenorocirile în timpul desenului Așa sunt zeități precum Tuhe /grecii vechi/, Fortuna /romanii/, pentru că probabil se aflau în grupul zeităților sorții, pentru că mai târziu au început să fie percepute ca zeițe ale fericirii și fertilității Iar cea mai rea soră, care taie firul vieții, se apropia sau se identifica în mod clar cu demonul Moartea Pe bună dreptate, unii cercetători cred că popularii trei orysniks sunt personaje relativ târzii din mitologie care și-au asumat statutul de semizei sau demoni În reprezentările populare, au primit următoarele ob- caracteristici generale: unul era perceput ca binevoitor, celălalt - ca răuvoitor, iar celui de-al treilea i-a fost încredințată funcția de a atenua extremele, în timp ce celelalte două orizonuri atribuite nou-născutului Potrivit unor savanți, cele mai arhaice zeități care determină soarta oamenilor printre slavi sunt Rozaniki, despre care se crede că sunt fiicele zeului demiurg Rod, care îl însoțesc (ca strămoșii lui Odin) Sursele nu conțin date detaliate despre acestea, ceea ce dă naștere unor interpretări diferite Cel mai adesea, Rod și Rozariul sunt menționate în textele creștine din Rusia veche care conțin reproșuri la adresa adoratorilor zeităților și tradițiilor păgâne Potrivit acestora, poporul rus le oferea sacrificii fără sânge sub formă de mese, cu ajutorul cărora încerca să-i liniștească pentru a predetermina o soartă mai bună pentru nou-născut Faptul că variante ale acestui mito-nominant cu același sens se găsesc și în alte limbi slave - rojenicc, rodjcnice /sârbă/, rodiike /cehă/, rojdenici /bulgară/, dă motive să presupunem că acestea sunt zeități slave arhaice , îndeplinind rolul orisniki Termenul de mătănii sugerează că au fost inițial zeițe, însărcinate cu nașterea și fertilitatea în general Pe lângă Rod, se crede că sunt rude cu presupusa zeiță a sorții Mokoii, iar alții îi identifică cu Lada și Lelya Cu siguranță, legătura acestor personaje cu imaginea personificată a sorții se reflectă în numele lor dublete: adverbe / rusă; bulgară/, sud-nitsa, suЬenica, sudjcnica /sârbo-croată/, sudziCka, wosudnica /lusatiană/, sujenica, sojenica /slovenă/, sudiâka /cehă/ Potrivit sârbilor și croaților, cel mai tânăr este cel mai bun și ultimul cuvânt este al ei "Prin urmare, poate reduce conturul crud definit de celelalte două Potrivit tradiției, prima zână prezice moartea, a doua prezice boli, infirmități și nenorociri, iar a treia prezice evenimente fericite din viață Doar bunica-moașa știe să-i liniștească pe aniversari Slavii de Sud credeau că sunt invizibili-fumători și nimeni nu-i putea auzi, în afară de mama sau altă rudă a nou-născutului Cel care a auzit predicția orisnikilor nu trebuia să o spună nimănui, pentru că, conform legendei, ar deveni prost Cehii credeau că curtezanele lor - analoge ale orisnikilor - intră în mamă prin horn cu o lumânare în mână și trec firul destinului nou-născutului Memoria zeițelor destinului este parțial păstrată printre polonezi și Kapiubi Dar printre ucraineni și belaruși, chiar și memoria lor s-a pierdut - funcțiile lor în primii au fost transferate îngerilor, iar în cei din urmă lui Dumnezeu Există, de asemenea, o credință larg răspândită că atunci când o persoană se naște, steaua lui apare pe copil, care este, de asemenea, percepută ca destinul sau orisnica lui Chiar și astăzi, există o credință printre multe popoare că atunci când o persoană moare, steaua lui cade din cer Bulgarul credea că toate fenomenele din natură, evenimentele din viața națiunilor, războaiele, bolile - totul vine de la Dumnezeu sau este predeterminat de Soartă Dar viața unei persoane este determinată de ghicitori, deoarece și ei sunt trimiși de Dumnezeu pentru a-l diviniza pe nou-născutul Sunt trei ființe invizibile, dar ele credeau că arată ca femei tinere Alte credințe spun că acestea sunt trei surori cu ochi negri - cea mai mică are - de ani, iar cea mai în vârstă are - de ani Sunt îmbrăcați în alb și unul poartă o torță În folclorul cântec al unor regiuni, femeile oris sunt identificate cu Yudi Numai în Strandzha a fost înregistrată ideea de arici de sex masculin - un bătrân cu barbă albă, probabil referindu-se la Dumnezeu însuși sau trei arici de sex masculin Bulgarii își exprimă și credința în Destin și contur, în preplanificarea destinului vieții, prin combinații persistente de cuvinte precum: Conturatorii l-au conturat da, ; Așa m-a desenat orysnica; După cum a conturat-o orisance; jurământul Reche-nitsi să-l numească! si altii sub , care fixează ideea bulgarului că viitorul fiecărei persoane este predeterminat de ființe antropomorfe mitice a căror activitate este tocmai aceea de a determina soarta oamenilor imediat după naștere De ele se leagă semantic o serie de combinații stabile de cuvinte precum: Mama m-a născut cu un kemet, așa că m-a aruncat la gunoi Era sortit să Această Orissa pustiită! Așa a fost scris /me/ Ceea ce este scris pe frunte nu este scris în piatră Așa sunt atrasă Takvaz Orisiya, Tak-vaz skopsia etc Analizând doar acest grup de combinații stabile de cuvinte, se poate dezvălui că conceptul de "destin" în rândul bulgarilor combină elemente paneuropene, în special slave și panbalcanice Deși astăzi se adaugă o conotație ironică semanticii lor, ele ne transmit unul dintre studiile colective esențiale din tabloul păgân al lumii în rândul bulgarilor Bulgarii nu-și spun numele Pentru oamenii obișnuiți sunt invizibili Potrivit legendei, orysniks trăiesc la sfârșitul lumii și, conform unei alte versiuni - lângă soare, într-o vale verde cu copaci umbriți Ele vin la oameni doar când se naște un copil Viața lor este asemănătoare cu viața umană Poate că singura diferență este că sunt nemuritori și nicăieri nu se menționează că au familii, decât atunci când se spune că sunt trei surori Se credea că căpcăunii apăreau de obicei în casa nou-născutului la miezul nopții în prima sau, mai des, a treia noapte după nașterea acestuia; ei stau lângă vatră, sau la capul lui, și hotărăsc care va fi soarta lui, timp în care învârt firul vieții lui cu un cârlig și un fus, sau desfășoară un ghem de fire Cel mai în vârstă dintre ei taie firul tors sau desfășurat cu foarfecele și astfel determină durata de viață a copilului Dar chiar înainte de asta ei Îl întreabă pe Dumnezeu cum să-l schițeze, iar după ce o schițează, ei plasează (Nev fum) pecete pe frunte Potrivit unei alte versiuni, orysia depindea de starea de spirit a orysnikilor Se credea că dacă copilul strănuta noaptea sau i se înroșește nasul, era deja marcat, adică este judecat după statutul său social să fie bogat sau să aibă noroc mediu sau slab, să trăiască mult sau scurt, cum și când va muri etc Chiar și astăzi, unii consideră că ceea ce a fost condamnat este inevitabil, cu atât mai mult, că călăii urmăresc executarea lui De aceea oamenilor le era frică de ei Pentru a fi mai milostivi si a determina copilului un drum de viata mai bun si mai usor, in noaptea relevanta in camera mamei in travaliu au tinut focul aprins in vatra, pe masa au pus o farfurie cu arama , bani, o monedă de aur etc sub Se credea că atunci când vor vedea aurul, se vor bucura și îi vor oferi o viață mai plăcută, plină de bucurie și bogăție Alții, înainte de acea seară, frământau pâine și puneau pe ea diverse lucruri: ac, ață, foarfece, brățări, cercei, inele, cărți, fluiere, bani, vioară etc Întotdeauna au încercat să pună mai multe articole pentru a nu-i enerva pe orisnik De fapt, în credințele bulgarilor, ei nu sunt complet independenți, ci sunt supuși lui Dumnezeu, sunt solii săi și prevăd ce le-a poruncit să facă Prin urmare, numai Dumnezeu poate schimba destinul Prin urmare, bulgarii apelează la el pentru ajutor în momentele dificile Se spune că o persoană norocoasă care are un talent sau este o persoană de succes este sărutată de Dumnezeu În ciuda afirmației că nimeni nu poate vedea sau auzi fantomele, există povești despre oameni care pretind că le-au văzut Pe alocuri, se obișnuia ca bunica-moașă să stea trează lângă copil seara după naștere pentru a auzi ce se judeca Basmele povestesc despre un străin care a rămas în casa unui nou-născut și a reușit să audă predicția căpcăunilor Când a venit timpul stabilit de căpcăuni pentru ca copilul acum crescut să moară, bătrânul a încercat să împiedice prezicerea sfârșitului vieții sale, dar nu a reușit niciodată să-l salveze În basme, se spune că în a treia noapte după nașterea lui Krali Marko, tatăl său Valkashin i-a văzut pe orisnik și a auzit profeția lor, conform căreia fiul său nou-născut, când va crește, va deveni un mare erou, dar își va bate tatăl Acest lucru l-a speriat pe Valkashin și a decis să scape de copil - l-a pus într-un coș și l-a aruncat în apele Vardarului Cu toate acestea, predicția s-a adeverit Există descrieri similare în alte cântece populare În ele, se relatează că unele mame au visat în noaptea aceea căpcăunii și previziunile lor pentru nou-născut Au încercat să-și amintească și visul prin el să-și dezvăluie viitorul Ei credeau că dacă visează la o barcă care navighează pe Dunăre în acea noapte, viața copilului va fi fericită Același lucru înseamnă visul de a dansa În folclor, uneori orisniki apar în rolul Morții, adică ei înșiși iau viețile oamenilor la un moment prestabilit Oamenii continuă să creadă în diverse prevestiri, prevestind necazuri și mai ales moartea Adesea și astăzi, când ceva se întâmplă împotriva voinței noastre, în ciuda eforturilor noastre, spunem "Păi, ce se poate face, așa s-a scris!" vresnits, imarmena, adverbe, pericol, scrib, propozitii, zile de nastere, sedinte, sudenics, urisnits, horesnits Mitonominantul este format din verbul орисвам ( ; Marinov D , Credința populară și obiceiurile populare religioase, S , : - ; Panchovski I G , Panteonul slavilor antici și mitologia lor, S , : - ; Petrukhin V , Miturile Scandinaviei antice, M , ; Rybakov B A , Păgânismul slavilor antici, M , : , ; Mitologia scandinavă: ORFEU {Orfeu /carte /); ORFEN {Orfen, Urfen, Jurfen) Porecla unui personaj din mitologia tracică și greacă cu un statut neclar - o zeitate, un erou mitic sau real, o persoană divină (rege, preot), înzestrat cu abilități muzicale și alte abilități intelectuale excepționale Orfeu este printre cele mai populare imagini din mitologia greacă din spațiul cultural mondial Potrivit lui Homer, el a fost unul dintre argonauți, ceea ce înseamnă că era cunoscut de unii chiar înainte de războiul troian, la care au participat și tracii O serie de mărturii demonstrează că el a intrat în cultura greacă din tradițiile orale ale vreunui trib tracic care îl venera ca pe o divinitate supremă Printre argumentele pentru această afirmație se numără vaze antice, pe konto înfățișând scene cu Orfeu în haine tracice, înconjurat de alți traci În diferitele imagini, Orfeu este reprezentat de obicei cu o coroană pe cap, fără barbă și cu o liră în mâini Sursele grecești spun că era fiul miticului rege trac Oiager, care a condus Chersonese (azi în Crimeea) sau pe zeul fluviului trac Eager și muzele poeziei epice Calliope Unii dintre ei susțin că era fiul lui Apollo, de la care și-a moștenit darurile poetice și muzicale și care i-a dat lira magică Într-o inscripție de pe o placă de aur orfică funerară găsită într-un mormânt antic, el este definit ca "fiul pământului și al cerului înstelat", care este, de asemenea, asociat indirect cu Soarele Orpheus este cunoscut și astăzi ca cel mai mare cântăreț, muzician și poet din Antichitate Cu lira sa cu șapte coarde (harpă, chitară, flaut, fluierul ciobanului) a vrăjit nu numai zei și oameni, ci și animale, păsări, plante și chiar pietre, adică toată natura își ținea respirația când se juca Cu melodiile sale magice, putea îmblânzi chiar și furtunile naturale Un moment preferat al biografiei sale mitologice este mitul lui Orfeu și iubita sa Euridice Potrivit acestuia, ea a murit din cauza unei mușcături de șarpe Incapabil să suporte moartea soției sale, Orfeu a coborât în lumea interlopă a lui Hades pentru a implora întoarcerea lui Eurydice în lumea celor vii Auzind muzica lui magică, zeii i-au deschis ușile Auzindu-i muzica, Hades și, conform unei alte versiuni, Pluto și Persefone, i-au permis să o conducă pe Eurydice afară, dar cu condiția ca până nu vor vedea lumina soarelui să nu se uite înapoi pentru a vedea dacă ea îl urmărea Orfeu nu a suportat, s-a întors și imediat Eurydice a dispărut Complet disperat, a încetat să mai acorde atenție femeilor și tracilor, iar conform unei alte versiuni, menadele din anturajul lui Dionysos l-au sfâșiat Acest lucru s-a întâmplat pe malul râului Heber (Maritsa); apele ei au purtat părțile corpului său pe insula Lesbos, unde au fost îngropate Plutind pe apă, capul lui a continuat să cânte Acest mit stă la baza intrigii unor lucrări literare și scenice și este subiectul descrierii de către artiști Ca mijlocitor între zei și oameni, Orfeu a fost capabil, ca și Prometeu, să transmită oamenilor cunoștințe divine Din această cauză, conform unei versiuni a morții sale, a fost lovit de Zeus Astfel el apare concomitent cu o orientare solară și htonică În același timp, se credea că Orfeu este regele și preotul unor triburi, sau personifica zeul-rege, progenitorul-rege și/sau preot-rege Este considerat unul dintre cei șapte înțelepți din Antichitate El este creatorul misterului eleusinian și al altor mistere Conform literaturii antice, Orfeu a fost un reformator religios, întrucât a fost fondatorul doctrinei mistico-religioase a orfismului, legată de cultul lui Dionysos Din punct de vedere doctrinar, se distingea de religia regală tracă În acest sens, Orfeu corespunde sau este identificat cu Zalmoxis printre geți În centrul acestei filozofii se află cunoașterea sacră a nemuririi și renașterii, în care au fost inițiați doar bărbații necăsătoriți Numai că ei au participat și la Misterele Orfice, care au fost ținute în secret de alți oameni în peșteri sau locuri montane stâncoase din Rodopii de Est, Strandja și Sakar Originar din secolul al V-lea î Hr , orfismul trac s-a răspândit în Attica, Hellas, Roma și sudul Italiei, unde a suferit unele modificări și a devenit cunoscut sub numele de orfism elen Se presupune că Orfeu este autorul multor alchimii orfice, dintre care unele au supraviețuit până în zilele noastre Prin ele, zeitățile naturii erau onorate și lăudate După adoptarea creștinismului, Orfeu și-a asumat chipul unui păstor umil și s-a asociat cu fiul lui Dumnezeu, Iisus Hristos Potrivit surselor, Orfeu a fost și un medic și ghicitor, creatorul astronomiei și astrologiei, metricii eroice și multe altele etc Urmele momentului Orfeu pot fi găsite în folclorul bulgar Este cântat în câteva dintre melodiile epice din colecția "Veda slovena" sub denumirile Orphek (Urfen, Ufren, Jurfen, Orpheu) și Ferklen (Forlen) În ele este prezentat mai ales ca un copil minune Mama sa l-a purtat de numai trei luni S-a născut cu un fluier în mâna dreaptă, cu aripile sub brațe, părul îi era aurit și chiar înainte de a fi alăptat de mama sa, a început să cânte cu un glas care se ridica la ceruri și să-i cânte fluierul magic Când Ufren cânta tare peska, vrăjește toate păsările și animalele, iar când kemeniga cânta cu fluierul lui peska horunita, munții se jucau și stelele stăteau la locul lor Potrivit uneia dintre melodii ("Nașterea lui Orpheus"), Ufrek este fiul lui Horska Yuda - fiica Soarelui și regele lui Iuda, adică este nepotul biologic al Soarelui, dar în același timp este și el nepotul Rindei krale, care și-a adoptat mama pentru o fiică și a crescut-o ca propriul său copil Într-un alt cântec / / Uphren este fiul lui Iuda Viu și al Soarelui, iar în cântecul următor / / "Căsătoria lui Orfeu cu fiica unui rege arab" se menţionează doar că mama lui Orphek este bătrânul Iuda Fericit că i s-a născut un nepot atât de minunat, regele Rinda a invitat șaptezeci de regi să le arate Când au ajuns cu toții, Ufren a jucat și asta a durat trei săptămâni până când mama lui l-a rugat să se oprească pentru că oaspeții oboseau Abia când copilul și-a lăsat fluierul jos s-au așezat la masă Dar minunea nu a stat cu ei; a vrut să meargă la zeul Vishnu pentru a se prezenta lui Cu toate acestea, mama lui l-a reținut pentru că nu avea încă un nume Cei șaptezeci de regi i-au dat numele Ufren eroul (adică, se pare că adunarea lor era legată de un rit asemănător cu botezul creștin) După aceea, eroul Ufren a sărit în sus și a mers în rai, unde a rămas timp de trei ani În acest timp a crescut și a venit timpul să se căsătorească S-a întors pe pământ la mama lui, ea l-a binecuvântat și el a călătorit în toată lumea timp de doi ani, dar nu a găsit o fată potrivită S-a dus din nou la mama lui, iar ea i-a spus că există o fată ca el în pământul Morna (sau pământul Harapin, pământul Harabiya), unde domniau regii Morna (respectiv, Harapinska /Harabinya/ regi // Fey-ska kralya) A avut trei (sau zece) fiice frumoase și ca cel mai mic nu era altul pe lume Dar erau inaccesibile, pentru că trei (sau doi) șerpi înaripați (sau două lame) îi păzeau, iar cine încerca să se apropie de ei nu se putea întoarce, pentru că șerpii (llamas) îl distrugeau Cu toate acestea, mama lui l-a trimis acolo pentru că Soarele i-a spus că îi va învinge pe cei trei șerpi și o va lua pe fetița extraordinar de frumoasă Mama lui i-a dat chiar aripile ei de aur, pe care a trebuit să le pună fetei și să zboare împreună Ea i-a dat și cuțitul ei de aur, pentru ca, dacă șerpii îi prindeau din urmă, să-i deschidă cu el și să le scoată ficatul De asemenea, ea l-a sfătuit să nu scape fluierul din mâna dreaptă, ci să țină fata cu stânga Evenimentele s-au desfășurat când Forest Iuda a spus: Ufren, un erou a venit la Morna Zeme: Încă af sarae, nu mă flelu, Cântă-mi un cântec cu glas, Cântă un fluier cu refren, Am cântat un cor lung și de câmp, Mă legănam ca un leagăn! Cei trei șerpi, Morna krale și Harappina krale - logodnica Rosidei - au fost vrăjiți Ufren le-a găsit pe surorile, i-a pus aripi pe cea mai mică fetiță, a luat-o de mână și au zburat împreună La un moment dat Rosida s-a săturat să zboare și a vrut să meargă, dar între timp câmpul întins a devenit o mare Apoi Ufren a atins apa cu fluierul, aceasta s-a despărțit, s-a format o potecă și au mers de-a lungul ei și au mers până au ajuns la uscat Atunci fetei i-a fost atât de sete încât nu mai avea putere să continue După ce nu a găsit apă în tot câmpul, Ufren a făcut apel la Zeul Apei să-i trimită apă rece din fântânile sale Vodna Dumnezeu a trimis un mic Defa, care i-a amintit lui Ufren că fluierul lui este magic; a fost de ajuns să-l arunce, iar acolo unde a căzut, imediat a țâșnit apă rece Rosida a băut puțină apă și călătoria lor a continuat fără obstacole până la palatul mamei, unde Gorska Yuda și Janeka i-au primit cu bucurie I-au invitat imediat pe cei șaptezeci de regi și au avut o nuntă care a durat trei luni și trei săptămâni După aceasta, eroul Ufren a căutat timp de trei ani un pământ potrivit pe care să-și întemeieze regatul, dar, întrucât nu a găsit niciunul, a moștenit pământul Janeka, regatul împăraților tatălui său vitreg Janeka În general, imaginea lui Orfeu este aceeași conform celorlalte versiuni ale cântecului "Din nou pentru nașterea lui Orfeu, dar diferită" (cântecul , ) În ea, Forlen și Ferklen sunt numiți erou Regii Sinje ( sau Brava) sunt prezentaţi ca regi tatăl său) mi-a fost dat de mama lui Judah Samuila (sau Bash Judah "principalul sau adevăratul Iuda"), care locuiește în Muntele Iudeei Fata de care s-a îndrăgostit și i-a plăcut ca mireasă, cu o fiică a Soarelui, motiv pentru care a strălucit și ea ca el În părul ei avea o brățară de aur pe care i-o dăruise tatăl ei și se știa că dacă vreun erou o lua, ea îl urma să o recupereze Fata locuia într-o peșteră întunecată, din care mama ei nu o lăsa să iasă, pentru că Soarele se înfuria și o ardea Mulți eroi au încercat să o înșele, dar niciunul nu a reușit Când a aflat de ea, eroul Forlen a urcat pe calul său șarpe și a plecat în căutarea peșterii în care locuia Când a obosit, s-a dat jos de pe cal și s-a întins sub un fag să se odihnească S-a dovedit că stătea întins pe un cuib de șarpe Pentru a elibera cuibul, șarpele-mamă i-a spus unde este peștera Când eroul Forlen a ajuns la ea, el a fluierat și fata a apărut imediat, a dansat și a rămas fermecată El a luat încheietura fetei și ea l-a urmat, strângându-și mâinile albe și vărsând mici lacrimi Când au ajuns la palatul lui, Forlen i-a întors brățara de aur, dar ea nu a mai știut să se întoarcă și a rămas cu el În volumul II al ultimei ediții a "Veda Slovenian" sunt expuse și cântece de arhivă, nepublicate de S Verkovic Printre acestea se numără și câteva cântece cu personajul principal Urfen sau Orpheus, Orpheus Igne, care este identificat și cu cel miticul Orfeu De interes aici este numele dublet Igne, care în alte cântece înseamnă zeul focului sau focul soarelui Părinții lui în aceste cântece nu sunt precizați Preferata lui Orfeu aici este Dana Iuda sau Roșița, care dispare și el este forțat să caute Spre deosebire de Euridice din mitul clasic, care coboară în lumea morților, iubita lui merge în rai, unde ea slujește zeul Intrigile împletesc motivul leagănului ceresc al razelor de soare, familiar din cântecele lui căsătoria solară Comun tuturor melodiilor lui Orpheus este caracterizarea lui Orpheus ca un cântăreț și muzician extraordinar Numai în cântecul "Orphen Haramia" eroul Urphen nu are nimic de-a face cu Orfeu din mitul traco-grec După toate probabilităţile el a fost pur şi simplu botezat cu acest nume, ceea ce dă motive să presupunem că varianta denumirilor tracice ale lui Orfeu sunt au fost folosit până în Evul Mediu şi în antroponimia bulgară Urfen, Forlen, Ferklen w Există mai multe ipoteze despre etimologia mitonimului Orfeu, dar nici una dintre ele nu poate fi acceptată ca autoritară Cea mai răspândită părere este că Orpheus este o poreclă a personajului pe care i-au dat oale - Optpeijț (lat Orpheus), care este asociat în mod semnificativ cu "întuneric" Potrivit unei alte versiuni, este asociat cu Orphos ~ numele unuia dintre conducătorii Iadului și, conform unui al treilea, este compus din arfa aur "lumină"} și rophae "vindecă" Cea mai acceptabilă este ipoteza lui Vl Georgiev, conform căruia porecla Orpheus înseamnă "spumă agitatoare" și este identică cu conceptul de rapsod fâ Bogdanov B , Orfeu și litologia antică a Balcanilor, S , -, Litologia bulgară Dicţionar enciclopedic (editat de A Stoynev), S , : - ; Veda Slovenian, t , S , : - ; articolul , S , : - ; Marazov Iv , Mitologia tracilor, S , : - ; Mituri populare lira, vol , M , : - ; antichitatea tracilor Short Encyclopedia, S , : - ; Fol Al , The Thracian Orphisgum, S , ; Fall Al , Dealurile lui Orpheus, S , PAZA (garda /Plovd /) > FIG Numele este derivat din verbul pazya + suf - fată Motivația de formare a cuvintelor este legată de credința că, sub forma unui fum, spiritul domestic se oprește și protejează casa și familia PAIU /G DelchU > TORBALAN w Mytho-nominantt este de etimologie neclară PALEUNIK /Pavilians in Lov , Plov, and Ban a g/ Un spirit de noapte rău de origine umană Informațiile puține despre această imagine demonică ne oferă ca persoane-misionari Potrivit acestora, în credințele bulgarilor, paleus-kik-t provine de la un mort care a fost anatematizat în timpul vieții - o idee clar influențată de creștinism În acest sens, el se apropie de vampir și este cel mai probabil o variantă a acestuia Se crede că este nemuritor și își schimbă înfățișarea fără a preciza sub ce înfățișări Acest lucru dă motive etnologilor să-l identifice cu un vârcolac Pe lângă măsurile de prevenire obișnuite împotriva vampirizării decedatului, au fost aplicate și alte măsuri de protecție Cel care a avut grijă de răposat în timp ce acesta era bolnav să nu-i spele cămașa măcar o lună, iar femeile să nu-și spele nici bărbile de doliu, ca să nu-i omoare Paleusianul când va veni De aceea băieții nu se spălau și nu dormeau acasă Pe paleusnika erau oferite animale de sacrificiu (miel, pește etc ), iar în afara satului se făceau sacrificii comunale Înainte de a mânca, modelele de forțe malefice nu le dăunează Apoi s-au dus la mormintele părinților lor, le-au ars și au băut vin în amintirea lor În sacrificiile domestice, oasele și sângele animalului de sacrificiu erau îngropate lângă ușa casei pentru a împiedica forțele malefice să intre în casă Când oamenii mergeau la biserică pentru a repara un copil, fiecare persoană purta unul sau trei cuie, iar la intrarea în biserică arunca copilul în stradă, pentru ca forțele malefice, inclusiv paleusnikul, să nu facă rău copilului la întoarcere Acasă Bulgarii bănățeni cu demonul paleusnik neprecizat i-au speriat pe copiii mici când nu au ascultat w Numele are o etimologie neclară Are o structură complexă, întrucât prima parte pală- ar putea fi legată de apelativul palid "cățel, cățeluș", ținând cont de faptul că vampirii se transformă într-un câine A doua componentă este posibil asociată cu demonul usov, ca suf -ov a fost înlocuit cu -nik Sh Georgieva Iv , Mitologia populară bulgară, S , : ; Miletich L , Our Pavlikyans, S , : - PANTADJIA (p'antadzhia /Boboshevo, Dupn /) > FORTUNELER și PANTADJIKA (pantadzhika /Boboshevo, Dupn /, p'andadzhika /Kyust?) > FORTUNE-STALKER Numele au fost produse de N Greek cpâvrqț, qKkvteq ; Gordlevsky V A , Din demonologia otomană I Lucrări alese, v Istorie și cultură, M , : ; Culegere pentru plăceri populare, XXVIII, BUTTERFLY (Peperuda /IB/, Piperuda GKraekti, Sevl/, Paparuga /G Dryanova, G DelchU, Perperuda, Perperuga /YUZB/, Paparunga /Gabrovo, Xant ; Pokrovan, IvgrU, Peperlyuga /IvgrV, P'enperuga /Davidkovoruga , Smol /, Pemperuga /ZB/ etc ) Actor principal în fluturele de rit păgân omonim printre slavii din sud, unde apare ca o proiecție a unei zeițe din anturajul lui Perun Rituri de invocare a ploii se găsesc la aproape toate popoarele ale căror pământuri sunt caracterizate de secete periodice Sunt diferite ca formă și nume, dar au același scop Ritul chemării ploii de fluturi, caracteristic slavilor din sud, era practicat și de români, albanezi și în nordul Greciei Ob- ordinea se găsește și printre popoarele mult mai îndepărtate de Bulgaria Deși sporadic, se știe în India, unde au ales un băiat ca rege al ploii, l-au acoperit cu frunze și conducând o întreagă procesiune, a făcut ocol prin toate casele unde a fost stropit cu apă, iar celorlalți participanți au primit produse alimentare Printre Mari, în timpul unei secete, toți dintr-un municipiu dat se adunau și mergeau la râu; o femeie îmbrăcată în haine de ritual, a luat crenguțe și le-a stropit pe toate, rostind o rugaciune pentru ploaie adresată zeilor Ritul de invocare a ploii sumar chuk printre chuvași constă în participanții care se stropesc sau fac băi rituale Într-unul dintre riturile de invocare a ploii în rândul tribului Baronga-Bantu / în NE-ul Africii / toți participanții se dezbracă, își acoperă trupurile cu frunze și plante târâtoare; vku-pom plimbare prin sat cu strigăte, cântece, dansuri; curăță murdăria din apa din gropi, se toarnă din ea și merg la casa unei femei care a născut gemeni pentru a o stropi Cel mai apropiat ca formă de ritul nostru fluture este popular printre popoarele din Caucazul de Nord și mai ales în Daghestan, unde există diferite variante Rolul principalului ritual în unele așezări era jucat de un băiat, dar în altele era încredințat unui adolescent sau unui bărbat matur Nu există cazuri rare când persoana rituală principală a fost o fată, fecioară sau femeie matură Uneori apăreau trei băieți în acest rol, sau un băiat și o fată etc Numele persoanei de rit principal este adesea transferat la rit, de ex persoana rituală este Ziuow, iar ritul este Ziuow /abhază/ Există cazuri în care numele ritualului, persoana rituală principală și zeitatea ploii provin din aceeași rădăcină Un astfel de caz poate fi găsit printre unii dintre vechii turci, în Konto Gud sau Gudul este numele unui presupus zeu al ploii, ritul se numește gudul sau gyudul /Terekemen, azeri (în Daghestan, așa cum uneori au numit și ritualul) persoane /Tabasarans/ cu gudil printre bulgari, aceste personaje se dezbracau si se impodobeau cu tulpini si frunze de diverse plante sau cu crengi de tufis Uneori pregatirea persoanei rituale avea loc pe rau sau procesiunea trecuta pe langa un rau, unde toată lumea stropia cu apă Însoțiți de un întreg alai de copii (sau fete și femei), au parcurs toate curțile satului, unde do-makins i-au întâmpinat de bunăvoie, proprietara a stropit cu apă principalul ritual, participanții în ritual cântau cântece rituale speciale pentru a invoca ploaia La plecare, li s-au oferit produse alimentare, rar li se dădeau bani, cu care, în cele din urmă, aveau o masă comunală la casa unuia dintre participanții la rit Uneori un sat -masa largă se ținea în afara satului sau participanții împărțeau cadourile, persoana rituală principală primind cea mai mare parte din ele În unele sate, înainte de masa comunală, se sacrifica un berbec sau vacă sau vițel Sărbătoarea a continuat cu cântece și dansuri, scăldat în râu și alte distracții până seara târziu Persoana rituală principală din unele așezări a fost înlocuită cu o păpușă-păpușă - a cărei dimensiune atingea înălțimea omului, avea aspect feminin și era susținută de două tije așezate pe cruce, introduse în hainele femeilor Alții au făcut-o dintr-o lopată pictată ca un chip uman Sporadic se mai gasesc si doua papusi - mascul si femela /surgintsi/ niste Kumiki a făcut păpușa de aluat de mărimea unui bebeluș cu un cap pătrat uriaș Ocoliu casele din sat cu ea, o stropeau cu apă și, în cele din urmă, de obicei îi dădeau foc sau îl aruncau în râu, în timp ce alții îl îngropau într-o fântână Păpușa, precum și ritul, aveau nume diferite, dar uneori erau asociate și cu o zeitate locală Uneori se folosea și un măgar în ceremonie - era decorat cu iarbă /Avari, Ahwachs, etc / sau purta păpușa, iar participanții la ceremonie o numeau măgar de ploaie Probabil că în vremuri mai îndepărtate acest măgar a fost sacrificat Mai târziu, rolul măgarului a fost interpretat de un orfan mascul /khvarshi-ni/ În cele mai multe cazuri, participanții la procesiune sunt legați unul de celălalt cu frânghii, cum ar fi iarba Indiferent de diferențele care apar în variantele acestui rit între diferite popoare, elementele principale sunt tipologiile Riturile agrare-magice pentru invocarea ploii erau de obicei asociate cu zeitatea sau spiritul ploii, fenomenele atmosferice sau zeul tunetului Uneori, ritul este dedicat tuturor acestor zeități, iar figurile sau păpușile rituale nu sunt o proiecție a niciuna dintre ele Indienii l-au dedicat lui Tlalok sau zeiței apei Chalchiupg-likue, chinezii l-au asociat cu spiritul ploii Yu-shi sau cu vechea zeitate thailandeză Lu Wan "prințul dragon", care este responsabil de ploaie, est și fertilitate Prin cântecele lor rituale, chuvașii s-au adresat zeului principal Ture (Tangra), a cărui poreclă era Dătătorul ploii Osetenii au dedicat ploii și lui Vatsilla (sau Tsoppai), zeul furtunilor, pe care l-a modelat pentru a trimite ploaia pe câmpuri, cântecele și dansurile rituale executate în timpul ritualului similar În timpul unei secete severe, ei s-au modelat după Migat Barduag (Migadau Dzuar) - stăpânitorul apei, ceților și ceților cerești, care a fost sărbătorit în mod special la octombrie ( ) Ele sunt, de asemenea, modelate pe unele dintre celelalte zeități asociate cu fenomenele atmosferice Printre adygei, zeul ploilor este Uthei-kees, dar ei se modelează pentru ploaie pe fecioara apelor râului, Psychue-Guashte etc S-a sugerat că unele dintre numele păpușilor sau figurilor rituale sunt teonime, care denotă zeitatea căreia îi este dedicat ritualul Printre nogai, o păpușă este, de asemenea, folosită în ritualul chemării ploii Prima componentă a numelui acestei efigie antropomorfe Andir Shopai este derivată din Indra > irap Andra, iar a doua componentă se spune că este un derivat al zeului fertilităţii, tunetului şi fulgerului Shopa /Kabardins/ cu variante Choppa /Balkari şi Karachaevs/, Tsop-pai /Oseţii/; Tsoppa /cecenii, Inguşetia/ etc Cercetătorii cred că Choli, Purin, Kushkukurak sau Mireasa Ploaie printre armeni, care era stropită cu apă, reprezenta o zeitate care avea putere asupra ploii, iar în varianta ritului cu o femeie în rolul principal, ea se numea Chichi -Mama Frumoasa Mamă' Principala figură rituală din ritul Lezgin este Peiaapai, dar se presupune că acesta este și numele zeității ploii menționate în cântecele rituale Dar alături de el este menționat și Gutzar, zeul lor suprem În unele sate Kalmyk, participanții la rit sunt modele ale zeităților elementului de apă Zemire (Zamira, Zamure, Zam), Sutkatin, Suvanas, Gudurbai etc Cercetătorii concluzionează că zemire este un termen arhaic, adică "ploaie", care se presupune că este de origine protobulgară În limbile Kipchak, totuși, Zemire este îngust, a cărui origine se presupune că înseamnă "zeița apei", dar este, de asemenea, asociat cu o creatură mitică emir Nogai Pentru bulgarismul în limba kumyk este acceptat teonimul Gudurbai (Gudur, Güdyur), care însemna zeitatea fertilităţii şi este derivat din verbul gudurla "gürmi" Numele zeității turcești Sutkātin și termenul syutkatan, compus din syut "lapte" și qatan "femeie", sunt asociate cu vechea idee a ploii ca lapte Această noțiune se regăsește și în unele sate din Daghestan, unde chipul ritual este stropit cu lapte acru Prin intermediul unei descântece, Harbuks fac apel la diceritorii cerului și mării să o ia pe fiica soarelui și să aducă sepiele ploii Ritul descris pentru invocarea ploii și variantele sale între diferite popoare sunt similare ca formă și conținut cu ritul fluturelui în rândul bulgarilor și sârbilor (sau germani) Este deosebit de aproape de variantele din Caucazul de Nord și India Având în vedere că într-o anumită perioadă de timp protobulgarii au locuit ținuturile din Caucazul de Nord, se poate presupune că i-au adus în Balcani, unde au fost slavizați Ritul nu avea o dată fixă deoarece se ținea doar într-o perioadă de secetă mare și prelungită În acest scop, primăvara și vara se folosea o sărbătoare populară sau creștină A ieșit din cadavrul fecioarelor sub îndrumarea vreunei bătrâne sau văduve din sat Petrecerea trebuia să fie formată din mai multe fete în jur de ani (Little Butterfly) sau fete mai mari (Big Butterfly) Condiția principală în ambele cazuri a fost ca acestea să fie "pure" sexual, adică fecioare Cea mai mică dintre fete a fost aleasă pentru rolul de Fluture Trebuia să fie orfană (o afecțiune care se stabilește sporadic și în Caucaz), si dupa altii, ultimul sau primul copil din familia ei Se credea ca daca aceste conditii nu erau indeplinite, fata s-ar putea imbolnavi, iar in loc de ploaie ar cadea grindina Mai mult, prin puritatea ei fiziologica, ea s-a ridicat la sacralitate și în acest sens fata s-a dedicat zeului În ziua prestabilită, toată lumea se aduna la casa Fetei Fluture sau lângă râu Acolo au îmbrăcat-o într-o cămașă veche, pe care au prins de sus în jos frunze și ramuri de soc, fag, trandafir sau feriga Pe cap i-a fost pusă și o coroană de frunze verzi și, uneori, un voal roșu, pe care era atașată o broască vie Toți ceilalți s-au dezbrăcat desculți și cu părul lasat au făcut ocolul satului împreună, oprindu-se la fiecare casă Acolo fanii fluturi au interpretat cântece rituale speciale, gazda a stropit Fluturele cu apă, iar ea a bătut din brațe ca aripile unei păsări Apoi stăpâna a adus făină peste cap y, imitând astfel ploaia A învârtit sita și când s-a oprit, dacă se întoarce cu susul în jos, însemna că anul va fi fertil La plecare, proprietarul le-a dat fetelor diferite alimente După ce au vizitat toate casele, s-au întors la râu, unde unii dintre ei au aruncat decorul verde al Fluturelui și l-au scăldat, în timp ce celelalte fete s-au stropit cu apă Ritul s-a încheiat cu o masă bogată, pe care femeile în vârstă au pregătit-o din produsele culese În mod similar, acest rit a fost săvârșit de sârbi și români Și bulgarii o înlocuiau uneori pe Fata Fluture cu o păpușă făcută dintr-o cruce sau o lopată de lemn, pe care participanții la ritual o purtau din curte în curte Printre bulgari și sârbi, ritul și actorul principal au alte nume fără ambiguitate Cel mai popular după fluture ~ Fluture, este dodola ~ Dodola Uneori în cântece adresa ei este Vai, Dudu le, Vai, Dudulitsa, iar ritul se numește vai-dudula În unele regiuni, chipul ritual se numește Dragaika, iar păpușa din rit german se numește Drăgan Aparent, acestea sunt eufemisme pentru Fluture și Germană, deoarece vorbesc despre convergența sau analogia zeităților respective, ale căror replici sunt principalele figuri rituale Judecând după faptul că românii l-au perceput pe Kaloyan (Skaloyan) ca un analog al germanului și ca un mesager al zeului ploii și, de asemenea, după faptul că apelul pentru ploaie printre bulgari se adresează de obicei nu lui Perun, ci Fluture, s-ar putea presupune că a fost însărcinată cu funcția de mediator între oameni și zeul tunetului Cel mai probabil, ritul fluturelui este asociat cu tunetul slav Perun, iar actorii din acesta sunt proiecții ale personajelor din mediul său Acest personaj ritual ar trebui să fie o proiecție a soției misterioase a lui Perun, care este cu siguranță fecioara-tunetului rusă cunoscută sub numele de Perunitsa Potrivit unora, este o replică a zeiței Mokot, iar alții cred că este Lada, a cărei poreclă era probabil Peruna /bulgară/, Perunitsa /rusă/ sau ceva asemănător Fluturii ar putea fi fiicele și/sau preotesele lui Perun Acest lucru dă motive să presupunem că numele dublete ale ritului și actorul principal, Kukalya și Kukuvitsa, sunt legate de zeul trac Kuk Semnificativ mai târziu sunt numele dublete ale ritului și chipul ritual al fluturelui, cum ar fi: pasăre de apă, odnitsa vdydanka, rosoman-ka și haina de ploaie pentru germană Ele reflectă stropirea feței rituale cu apă, iar Fern este motivată de numele plantei cu care fluturele s-a acoperit Varianta primară este probabil Perperuna Se crede că este deri-pattia din Perun prin reduplicarea morfemului rădăcină Pe/r!- iar formantul o porție a forma forme posesive feminine Numeroasele variante fonetice se datorează particularităților dialectale sub influența eufemizării, deoarece numele real era tabu sau datorită asemănării cu insecta fluture Sh Arnaudov M , Studii despre riturile și legendele bulgare, vol , S , BAS, , - ; Arnaudov M , Eseuri despre folclorul bulgar, vol , S , , - ; Benovska M , Observații asupra simbolismului în ritualul ploii "Fluture" și Probleme ale folclorului bulgar, T : Folclor, limbă și destin național, S , : - ; Benovska-Sabkova M Despre originea slavă a fluturelui și riturile germane // Filologia slavă, voi , S , ; mitologia bulgară Dicţionar enciclopedic (comp A Stoynev), S , : - ; Georgieva Iv , Mitologia populară bulgară, S , : ; Rybakov B Au, Limbile slavilor antici, M, : ; Slaveykov P R , Proverbe sau proverbe bulgare și cuvinte caracteristice, Sofia, : ; Seferbekov R I , Panteonul Zeităților Poporului Păgân din Daghestan (tipologie, caracteristici, personificări), Makhachkala, : - ; Antichități slave (Dicționar etnolingvistic), vol , M , : - ; Tokarev S,, Religia in istoria natiunilor, S , : ; Fraser D D , Golden Bough, M , : - ; Ghinoiu I , Obiceiuri populare de peste ani (Dicționar), București, : PERI {peri /Gen /); PERMI (pene - pl , pene /YUB; Galben, Ard/, pene /Mak?) Creaturi mitice cu înfățișarea unor fecioare frumoase din grupul divelor samo bulgare și zânelor europene Sub același nume sau variantele sale (pyri, pari, pair) imagini mitice similare sunt larg răspândite în rândul multor popoare/perși, afgani, tadjici, multe popoare turcofone din Asia Mică, Mijlociu și Centrală și Caucaz; în Rusia (regiunea Volga și Uralii de Sud) și în Spania/ Sunt personaje din mitologia antică iraniană, unde au apărut inițial ca creaturi urâte și malefice, dar mai târziu au fost percepute ca femei mitice fermecătoare și drăguțe Potrivit surselor, zâna spaniolă are dimensiunea unui pitic, are aripi și muște Printre unele popoare turcice și caucaziene, acest personaj este confundat cu un geniu sau un diavol Aparent, ei au păstrat ideea principală că o zână este un spirit rău sub forma unei fete frumoase sau a unui animal Descrierea monedelor Khorezmiane /Uzbekistan/ este interesantă: au imaginea unei fete frumoase sau a unui tânăr, deoarece pot fi transformate într-un animal sau pasăre și, de asemenea, într-o flacără; precum oamenii îmbătrânesc și puterile lor slăbesc În ideile turcilor, peria sunt invizibile Numai o persoană iubită, iubită de ei, le poate vedea Aceștia sunt împărțiți în diferite grupuri în funcție de mai multe caracteristici: musulmani și necredincioși; bani de apă (su-money), conto veni aproape de sirenele slave; fetele-bani (kyz-bani) au caracteristici neclare; există și bani învățați (mullo-money) Au propria lor armată (laiikar), printre care se află șefi Printre turci apar doi pari - Taor-so-pari (Tdrsd-pari) si Semian-pari, care erau considerati deosebit de puternici, motiv pentru care sunt prezenti in invocatiile samanice Potrivit unei surse, peria locuiește în izvoarele pădurii și le sunt supuse am căzut pe cont propriu La fel ca samoiva bulgară, ei îmbolnăvesc oamenii de boli mintale sau de rabie, de pierderi de memorie sau de paralizie, dar regele lor a pedepsit cu moartea această zână care a provocat boli oamenilor Mai târziu, peria a început să fie percepută ca purtătoare atât de rău, cât și de bine Conform credinței, ei se hrănesc cu sângele animalelor și păsărilor de sacrificiu, așa că s-au făcut sacrificii de sânge în cinstea lor În mitologia turcă, zânele persane își pierd temperamentul rău, iar în ultimul strat mitologic apar ca un analog al zânei europene Reprezentanții ambelor sexe peria intră în relații de căsătorie cu parteneri pământeni, i e cu oamenii și dau naștere copiilor din ei, ceea ce îi aduce din nou mai aproape de Samodiva Ei aduc niște hribi partenerilor lor Pentru tratarea acestor boli, hodja sau alți vindecători au cerut permisiunea regelui lor, iar printr-un ritual special acesta i-a înmânat cererea scrisă de hodja Când se îndrăgostesc de o persoană pământească, totuși, pleacă pentru totdeauna cu iubitul lor și au copii Eroul epic turcesc Kyorolan, conform versiunii turkmene, este căsătorit cu zâna Aga-Yunus, în versiunea uzbecă are trei soții-peria: Yunis, Miskal și Gulnar Fiul unei zâne și al unui păstor obișnuit este monstrul Depe-Gez - un erou din epopeea azeră "Dede Korkut", pe de altă parte, se spune că frumusețile oamenilor s-au născut din zână /Kârgâzstan/ Imaginea lor principală în mintea bulgarilor a fost complet ștearsă Ei au fost de obicei percepuți ca ființe supranaturale, asemănări cu Samodivas Probabil că au fost odată identice cu peria turcească, de unde se presupune că au fost folosite în mitologia bulgară Dar sporadic se identificau cu căpcăuni sau spiriduși, ceea ce îi apropie de demoni Acest lucru dă motive să presupunem că nu este complet exclus ca acestea să fie o moștenire culturală din perioada preotomană, adică de la protobulgari sau alte popoare ulterioare care s-au stabilit pe plaiurile Nal - cumani, pecenegi etc , care la randul lor i-au ocupat de la popoarele iraniene, cu care comunicau Bulgarii credeau că peria locuiește în locuri stâncoase și izvoare Se presupune că acest mito-nominant este de origine peripiană, unde se găsește cu același sens și își are originea în Pers, Peri, Avest parika 'vrăjitoare, vrăjitoare* Se crede că a intrat în sistemul lingvistic și cultural bulgar prin limba turcă, unde rap-ul este "zână*" Sh Riverman etimologic bulgar, v , S , : ; Leri // Wikipedia - free HT(r)^oneflHH ; Gordlevsky V A , Din demonologia otomană // Lucrări alese, vol Istorie și cultură , M , : ; ; Rudenko S I , Bashkirs Eseuri istorice și etnografice, M -L , ; Colecția pentru plăceri populare, S , vol : ; Snesarev G P , Preislamic Relicve credințe și ritualuri printre uzbecii din Khorezm, M , : - ; T^oeva-Grigoroyya E Demonite on the Rhodope, S , : PERUN {Perun)', PERIN (Permian); PERUIPAN {Perui'an) Zeul tunetului, al fulgerelor și al furtunilor și un zeu major în panteonul păgân al slavilor Este un personaj mitic indo-european tipologic care corespunde tuturor zeilor tunetului din alte mitologii indo-europene - anticul grec Zeus, Jupiterul roman, Donarul german, Thor scandinav (Tur), Papai scitic, Taranis celtic , indianul Indra (Parjânya/) , zeitățile furtunii adorate de hitiții anatolieni - hurrianul Teshub și luvianul TarhunItpI, osetia Tsoppai (Choppa), armeanul Vahagn etc , toate zeități care erau considerate și zeii principali în mitologiile respective, iar unele dintre ele mai multe au fost ulterior reinterpretate ca zei ai războiului Zeul tunetului era adorat și de popoarele din afara familiei indo-europene Acesta este Baal, zeul canaanit al tunetului și ploii; finno-ugric Ukko, zeul cerului și al tunetului, printre mordovieni este Purginepaz, printre indieni fiecare trib îl numea cu diferite nume, este asemănător între unele triburi vietnameze etc Și în mitologiile caucaziene, un analog al fulgerului este zeul fulgerului, cum ar fi Shible-ul cecen, Afi abhazian etc S-ar putea spune că Perun este aproape identic cu Per-kunas lituanieni și Perkons letoni Numele lor au o origine comună Mai multe informații au fost păstrate pentru ei, permițând o reconstrucție mai completă a imaginii zeului Perun Aceasta este zeitatea slavă cea mai menționată în sursele scrise Conform descrierilor din cronicile idolilor din panteonul prințului Vladimir, ridicat pe un deal de lângă palatul său din orașul Kiev, Perun este prezentat într-o formă antropomorfă, din lemn, cu aspectul unui bărbat adult, dar mare ca statură Capul lui era de argint, iar mustața și urechile, după alții, și barba erau de aur În unele cronici este reprezentat cu picioare de fier Într-una dintre mâinile sale era o piatră în formă de fulger, care era decorată cu pietre prețioase, iar statuia lui Perun din Novgorod îl înfățișează cu un sceptru toiag în mână În același timp, legendele din Belarus spun că Perun poartă o tolbă de săgeți în mâna stângă și un arc în dreapta În imaginația populară, este foarte înfricoșător în aparență Se crede că a fost inițial călăreț, iar mai târziu a călărit într-un car cu care a urmărit un inamic asemănător șarpelui - Veles sau Zmiulan În fața idolului Tunetorului din panteonul de la Kiev, focul sacru, care era întreținut de preoți, ardea constant Dacă vreun preot a lăsat focul să se stingă, a fost ucis Atributele lui Perun sunt un cal, un car, un topor sau un ciocan, o piatră, pe care polonezii i-au numit kamien piorunowy (astăzi este numele pentru bel-menit) și săgeți - pronunțate în rusă veche strele gromnie i și în poloneză strzala piorunowa În credințele bieloruse, Perun era înconjurat de o suită de spirite sub formă de păsări și fiare răpitoare sau bebeluși războinici Din punct de vedere social, Perun are o soție Nu se poate spune cu certitudine cine a fost, dar se presupune că a fost Mokosh (Makoii) - zeița destinului sau Lada poreclită Dodola La origine, pentru slavi, Perun era "stăpânul tuturor", conducător al universului și zeu mai presus de alte zeități Mai mult, era identificat cu cerul, ceea ce înseamnă că l-a înlocuit pe Svarog și la un moment dat a fost perceput ca principalul zeu al cerului , stăpânind asupra tuturor și asupra tuturor Mai târziu i s-a atribuit rolul de zeu al fenomenelor atmosferice și mai ales al tunetului, care produce și fulger Se credea că atunci când fulgerul tună și fulgeră, Perun se deplasa pe cer în carul său de foc și din arcul său de foc a aruncat fulgere, care erau asociate cu săgeți Unii credeau că aceste săgeți erau îndreptate împotriva spiritelor necurate, care, pentru a se salva de ele, se ascundeau sub sau în om, sub cai, în copaci și uneori în case Prin urmare, de îndată ce începeau furtunile, oamenii închideau ușile și ferestrele, astfel încât forțele necurate să nu poată intra în casele și trupurile lor "Săgețile lui Perun", adică fulgerele provoacă adesea incendii, moartea oamenilor și a animalelor Cei care au murit din cauza fulgerelor erau cândva considerați sfinți Perun a adus nu numai furtuni, ci și ploaie binecuvântată Prin urmare, în timpul unei secete, slavii l-au imitat pentru a da ploaie A intrat într-o confruntare cu un dragon sau o lamă, hala, pentru că ei țin apele închise Potrivit unor oameni de știință, acest dragon este o ipostază a lui Veles, care a furat animale din turmele lui Perun Motivul vrăjmășiei lor a fost și faptul că Veles a furat soția lui Perun După victoria asupra dragonului (Veles), Perun a eliberat apele pentru oameni S-au bazat și pe favoarea lui Perun în timpul războiului, iar la încheierea tratatelor de pace, slavii au jurat pe el și pe armele lor Aceasta înseamnă că Perun era, de asemenea, venerat ca zeul războiului Atributul său asociat cu această funcție a lui este securea Lui i se sacrificau boi, cai albi, tauri și alte animale (și în vremuri mai vechi probabil și oameni), iar în aceste vremuri se făcea ghicire Când pe timp de pace un bărbat nu avea ce să-i ofere, își lăsa șuvițele de păr împreună cu idolul său Ca zeu al războiului, Perun este asociat cu lupul, care este în mod tradițional adversarul zeului forțelor pământești Potrivit unei legende, tunetul slav Perun a luat forma unui lup atunci când urmărea norii care întunecă soarele Acest lucru sugerează că, dacă Veles este la un moment dat înrudit cu ursul, atunci Perun este într-un fel înrudit cu lupul, care este un simbol al războiului între multe popoare, și nu numai indo-european Jurămintele lui Perun erau în locuri înalte - de obicei pe un vârf de munte sau pe un deal din apropierea satului, lângă un stejar bătrân sau o pădure de stejar Astfel, se stabilește că în opoziția de sus - dedesubt, localizarea lui Perun este deasupra, pe cer și simbolic - în vârful arborelui lumii Se credea că în locuri înalte legătura cu el se realizează mai ușor Arborele sacru al lui Perun, precum și al celorlalți oameni a tunetului, este stejarul Un alt atribut al lui Perun este floarea de iris La slavii polabieni, joia este numită perundan, perendan, ceea ce indică faptul că această zi a săptămânii era dedicată lui Perun În lumea creștinismului ortodox, succesorul zeului păgân Perun este profetul biblic Ilie El și-a preluat funcțiile, iar împreună cu aceasta, sărbătoarea patronală a Perunului - iulie ( august), a fost redirecționată către profetul Ilie Uneori proiecția sa în conștiința publică este eroii-bogatiri din epopeele rusești Zeul Perun este menționat și în unele surse scrise istorice bulgare Pentru prima dată, numele său a fost consemnat într-unul dintre manuscrisele din "Viața lui Dimitrie din Tesalonic", unde numele lui Zeus din mitologia greacă antică a fost înlocuit cu Perun în timpul traducerii Numele său a fost fixat și în "Istoria într-un coajă de nucă despre poporul bulgar al Sloveniei" de Ieromonah Spyridon din , din care reiese că bulgarii l-au amintit și cinstit pe Perun chiar în secolul al XVIII-lea, iar în manuscrisul "Comori pentru copii", tot din acea vreme, apelativul Perun înseamnă "fulger" Numele său este păstrat în antroponimele Perun, Peruna, Perunika, din el derivă unele nume de sate - Perovets, Perovo selo, orașul Perushtitsa, satul Pirin În apropiere de orașul Pernik, ruinele din Peryngra-da, care a dat numele orașului de astăzi, s-au păstrat Muntele Pirin și vârful său eponim, care era considerat a fi reședința lui Perun Perun este și numele unui deal de lângă Vitolishte /Prilepsko/ Numele din piscurile Persenk, Perelik, râurile Perutac, Peruchats, Peruchitsa sunt tot derivate din Perun În unele combinații stabile de cuvinte, se numește Perushan: am crescut ca regele Perushan', Perushan a sărit, a sărit, s-a cutremurat întreg pământul și simil vechi: gros ca barba bunicului Perina În colecția "Veda Slovenna", el este numit Zeul Tunetului Paremisul sugerează că în imaginația bulgarilor Perun este înălțimea unui uriaș, cu o barbă groasă, încruntat și înfricoșător, iar titlul de țar sau rege îl desemnează ca fiind zeul principal Unul dintre sinonimele florii de iris este irisul ( Indrani, Varuna > Varuni etc , ca soț și soție) În perechea de mitonime Perun - Peruna și Perunitsa se păstrează probabil un obicei, păstrat până în secolul al XX-lea la bulgari, conform căruia soția și-a luat numele soțului + suf -itsa (Vasylitsa, Stoyanovica, Nikulitsa etc ) La Dodulica /Rakovski, Index: / Judecând după adresele unui cântec ritual ucrainean: Hei Lado, Hei! L tu, Perune, Tată mai presus de Ladom, gay tu, Perune, marea Lada este foarte apropiată de Perun, dar nu este clar dacă sunt rude sau ea este pur și simplu subordonata lui yeni În același timp, unii savanți presupun că Lad // Ladnik este unul dintre numele lui Perun, cu care s-a format dubletul Perun ~ Perunitsa, o pereche de mitonime Lad ~ Lada, care probabil a existat în perioada matriarhatului În legătură cu aceasta, se presupune că Dodola și Perperuda - printre sudici și Perunica printre slavii estici sunt porecle ale soției lui Perun, dar ea ar putea fi fiica lui Potrivit ieromonahului Spyridon, la sfârșitul secolului al XVIII-lea, rolul principal în ritul fluturelui putea fi îndeplinit și de un tânăr, care era legat cu o plasă imitând o iederă și i se punea o coroană de buruieni Astfel el îl reprezenta pe Perun, al cărui nume era adesea menționat în timpul ritualului În dialectele bulgare există, de asemenea, nume sau porecle masculine care corespund lui Dodola - Dodul (Didul, iar în sârbă - Dodoloy), precum și din alte rădăcini - Duzh dovnik și Papratnik, deoarece acestea sugerează că actorul principal din rit provoacă ploaie era un băiat care îl imita pe Perun, a cărui poreclă principală printre slavii din sud era Dodul Se pare că ritul a fost inițial îndreptat direct către Perun, iar mai târziu, din motive necunoscute, a fost redirecționat către soția sa Toate acestea arată în mod clar că vechiul Perun slav a fost direct responsabil pentru ploaie, ceea ce este, de asemenea, caracteristic pentru Pardjanya vedica - conform "Rigvedei" ea a personificat picăturile de ploaie și a dat lumii ploaie fertilă pentru a uda plantele Pe lângă Sf Ilia, imaginea lui Perun este parțial proiectată asupra eroilor, eroi ai epopeei Junaip, care, ca și el, se angajează în luptă unică cu o lamă, hala, dragon w Dintre versiunile etimologiei teonimului Perun (prasl *Repsh st bulg pirzh, lrdtn > bulg nep/a/, /da/ perna 'hit // a lovi, a bate, a străluci*, i e structura internă a numelui este "cel care lovește, bate, lovește (cu fulgere și tunete)" Această versiune este confirmată de câteva cuvinte slave din aceeași rădăcină - st rus si Sf Bulgar Pyroun, rus perun "intermitent, pâlpâitor", ucrainean perun, bieloruș pyarun, polonez piorun "tunet", care fixează cu siguranță activitatea lui Perun de a produce tunete și fulgere Potrivit uneia dintre versiuni, acestea sunt derivate din verbul general iirzh, orati ' bate, loveşte" Din aceeaşi rădăcină este bulgară pernat sau perko - pentru oameni cu comportament ao-special, extraordinar, acţiuni şi idei nebuneşti Din aceeaşi origine ca Perun sunt aprinse Perkunas, lat Perkons Hets Pirva şi St Ind Pardjânya - inițial un zeu al ploii, identificat mai târziu cu Indra Aceste nume sunt asociate și cu numele proto-indo-european pentru stejarul •perk'u- - arborele sacru al tunătorilor, probabil din aceeași rădăcină este, de asemenea, Hitt -Hur PiruaS și pcrunas "stâncă", și, de asemenea, Sfântul Ind pārvata-, Goth fairguni însemnând "pădure" În același timp, Sfântul Gr Heros are epitetul Псркоѵ^, Перкшѵц și Perkos (Perkaus , Perkonis // Pcrko/u/s, Perkonis) cu o poreclă a zeului suprem anonim al tracilor (probabil călărețul trac, și poate acesta este Germanus) În "Iliada" sa, Homer ne dă numele Peiroi (Psirsh^), al cărui purtător era un șef trac care a spulberat forțele inamice cu o piatră uriașă și a fost identificat cu Haips Perkiѵ Nu este total exclus din acest cuib de formare a cuvintelor mitonime pentru a se referi la mitonominantul peri Sh Afanasiev A , Vederi poetice ale slavilor asupra naturii, M , : - ; Mitologia bulgară S , , p - ; Voloshina T A , Astapov S N , Mitologia păgână a slavilor, Rostov-pe-Don, : - ; Galkovsky NM, The struggle of Christianity against the rests of paganism in Ancient Rus' (Reprint ed and ), - ; Georgieva I , Bulgarian national mitology, S , : - ; Geishor A , Mitology in Slavic, S , : - ; Georgiev Vl , Faza banala asupra mitologiei skatului slav Si Sat Cercetări în onoarea academicianului Mihail Arnaudov, S , : ; Grushko E K , Medvedev Yu M , Enciclopedia Tradițiilor Ruse, M , : - ; Ivanov Viach Vs , Despre etimologia numelor baltice și slave ale zeului tunetului și Probleme de lingvistică slavă Emisiune , M : - ; Ivanov J , Cultul lui Perun printre slavii din sud Și Știrile Departamentului de Limbă și Literatură Rusă a Academiei Imperiale de Științe, vol , N " , Sankt Petersburg, : ; Kanev K , Momchilovtsi, S , : ; Mikov V , Originea și semnificația numelor în orașul nostru, satele, râurile, avioanele și locurile, S , : ; Miturile popoarelor lumii, M , vol , : - ; voi , : - ; Niederle L , Antichităţi slave, M , : - ; Panno-veki G , Panteont in ancient Slavs and mitology to them, S , : - ; Rybakov B A , Păgânismul slavilor antici, M , : - ; Ssferbekov R I , Panteonul zeităților păgâne ale popoarelor din Daghestan (tipologie, caracteristici, personificări), Makhachkala, ; ; Mitologia slavă, M , : - ; antichități slave Dicţionar etnolingvistic, vol I, M , : ; Stoynev A , slavi bulgari Mitologie și religie S , : - ; Trubaciov O N , Etnogeneza și cultura celor mai vechi slavi, M , : ; Fasmer M , Dicționar etimologic al limbii ruse, vol , M , - ; Fantalov A , Cultura Europei barbare: tipologia imaginilor mitologice, Diss pe sois uh Artă Candidat la Studii Culturale, Sankt Petersburg, : ; Filipovich M , Codul de cult Tragovi Perunov al slovenilor de sud // Muzeul Zemalsky de lângă Bosnia și Herțegovina Gaznik de la Muzeul Zemalsky de lângă Sarajevo Noua serie, PESOGLAVETS (pesoglavets /general/, pisuglavtsi /Svezhen, Karl?) O creatură mitică sau fantastică cu un corp uman și un cap de câine, cunoscută în etnologia lumii moderne sub numele grecesc kinocephalus Acest personaj este menționat în sursele scrise ale multor popoare din antichitate și din Evul Mediu / egipteni, indieni, perși, chinezi, greci, romani, bizantini, slavi mitologia, literatura, artele vizuale, arheologia oferă informații, din relatare reiese clar că vine din cele mai vechi timpuri Este posibil ca câinele să fie o proiecție a zeului abhazian Alishkintr - zeul câinelui, egipteanul Inpu (Anubis) - un zeu, patron al sufletelor morților, care a fost adesea înfățișat ca un om cu cap de câine Cu același aspect este descris și zeul Pangu din mitologia chineză O friză pe un castron de argint din secolul al XIII-lea î Hr (în muzeul din Tbilisi, Georgia) înfățișează oameni cu cap și coadă de câine Potrivit lui Lucian ("Dialoguri"), când Io a fost dus în Egipt, chipul lui Hermes a căpătat un aspect canin Imaginile lui Cynocephali închinându-se pe Hecate se găsesc și în miniaturi bizantine din secolele XI-XV De interes deosebit este faptul că o serie de istorici și scriitori greci antici (Hesiod, Ctesius, Herodot, Megasthenes, Pausani, Pliniu cel Bătrân, Simius din Rodos, Pseudo-Callistenes) îi prezintă pe Cynocephali ca oameni adevărați de altă rasă Informații despre ele se găsesc și în unele surse scrise indiene, persane, egiptene și chineze antice În Evul Mediu, Augustine Blazeni, Plano Carpini, Pordenone și Marco Polo au scris despre ei Conform hărților cartografilor medievali, grebii trăiau în India, Africa de Nord, Etiopia și Scitia, dar erau cel mai des întâlniți în Africa și Asia - nordul Indiei În harta lumii Hereford (c ), Scandinavia este remarcată ca locuință a cățelilor, dar deja în secolul al XI-lea, Adam de Bremen în "Istoria arhiepiscopilor de Hamburg" (IV, ) precizează că aceștia trăiesc pe insulele vizavi de coasta slavă a Mării Baltice și au fost adesea capturate de ruși, iar pe harta lui Henric de Mainz scrie că: "În munții Rife (la granița dintre Europa și Asia) curge râul Tanis Acolo trăiesc oameni răi Griffini și Dogheads " Chiar și Hr Columb și marinarii săi povestesc despre prezența oamenilor cu cap de nisip în America De fapt, doar bărbații aveau cap de câine - femeile aveau capete normale de om În operele literare, ei sunt reprezentați ca ființe inteligente și, cu excepția capului lor asemănător unui câine, seamănă cu bărbați în toate celelalte privințe În romanul său "Viața lui Alexandru din Macedonia" Pseudo-Callisthenes povestește despre întâlnirea lui Al Macedon cu bărbați cu cap de câine (conto indienii numesc callistri), acoperiți cu blană groasă, conto vorbesc uman și mănâncă pește După alții sunt roșcate, -mai rar maro și cărunt Uneori descrise ca având coadă Au până la , m înălțime, au fălci foarte puternice Se îmbracă în haine de piele, dar nu vorbesc și nu rostesc nimic între o scoarță și o limba Sunt omnivori,dar prefera carnea Se servesc cu unelte si arme Se traiesc din vanatoare,dar mancau si carne umana Locurile prin care locuiau erau greu de trecut si locuiau intr-un fel de corturi Unii îi reprezintă ca foarte răi, cruzi la caracter, iar după alții sunt sălbatici nobili Iar Ctesius ( î Hr ) chiar ne informează că tribul lor numără de indivizi În "Cosmografie" (un tratat din secolul al V-lea sau al IX-lea al Arhiepiscopului) Virgil de Salzburg) se menționează că nu au rege Pesoglavets s-a reflectat și în religia creștină Creștinii din Asia de Nord credeau că Cynocephalii formau una dintre diviziile armatei apocaliptice Gog și Magog Sfântul creștin Bartolomeu avea cap de peso Potrivit mai multor legende creștine, Sfântul Cristofor avea și cap de câine, care este descris ca având o statură uriașă, motiv pentru care a inspirat teroare în rândul palestinienilor Ca atare, el este înfățișat în unele icoane ortodoxe, una dintre figuri poate fi văzută în Galeria Tretiakov (la Moscova), fresce cu imaginea sa sunt păstrate în unele mănăstiri rusești, iar o sculptură a lui Isus este situată în Catedrala din Paris " Sf Maica Domnului" Transcrierile din secolele XII și XIV-XV ale cărților religioase antice spun că în junglele Indiei, Sfântul Toma a întâlnit doi câini cu cap de câine, pe care a trebuit să-i LUCRURI PENTRU CREȘTINISMUL Se presupune că pesoglav-urile apar în culturile slave (precum și în Europa în general) prin apocrifele grecești De la ei românii își împrumută și căpcăunul sau cap-di-cîne "capul de câine", care are aspectul unui colos cu unul sau două capete de câine (reprezentare apropiată de aspectul uriașului "mongol) În culturile populare slave, pesoglavek este aproape interzis Informațiile despre el sunt rare și nu sunt uniforme De aceea, probabil, este rar prezentat în literatura specială Amintirea lui este relativ mai bine păstrată printre ucraineni Potrivit uneia dintre legendele lor, grebii erau creaturi sociale cu un singur ochi care trăiau într-o perioadă în care nu exista moartea Au prins oameni, i-au crescut și s-au hrănit cu ei Dar poporul s-a rugat lui Dumnezeu să-i ajute, iar el a răspuns trimițând Moartea cu părul, care a nimicit toți grebii Dar unii dintre pesoglavci au scăpat de pedeapsa lui Dumnezeu și s-au mutat în altă țară la sfârșitul lumii Unii credeau că, pe lângă un ochi, gerbilii au și un picior, motiv pentru care arată de parcă sunt legați de doi și trăiesc peste Dunăre și în Turcia Folclorul menționează că se hrănesc și cu carne de șarpe, din care dobândesc capacitatea de a înțelege limbajul ierburilor Potrivit altor relatări, este un demon cu aspectul unui om-monstru, care are cap de câine și, astfel, se alătură ideii altor oameni despre această imagine mitică O frescă din secolul al XI-lea din Hagia Sofia din Kiev înfățișează o scenă în care un câine luptă cu o suliță împotriva unui atlet înarmat cu un topor și un scut În credințele slovenilor și croaților, ale unor bosniaci și dalmați, regele Pesoglavilor este căpetenia hun Attila El a fost numit și cu numele Pesiyan, Pes Marko sau Psoglav Îl considerau un mâncător de oameni, îl imaginau negru și păros Unii îl descriu cu corp uman, cap de câine și un picior, după alții are un ochi pe frunte și altul pe față, gura este în lateral, iar după alții are urechi de capră Câinele slavului de vest Gaston era perceput ca o zeitate a lumii interlope și avea aspectul unui om cu cap de lup și corp solz Unii bulgari au crezut că, pe lângă frunte, grebul are și un ochi pe ceafă Pe această bază, el se corelează cu viperul În basmul popular bulgar "Fiul ursului" se menționează un regat al grebilor, iar regele lor este îngrozitor - cu cap de câine negru, cu ochi smălțuiți, când vorbea, maxilarul inferior i-a căzut la piept Alții îl recunosc drept "un spirit rău, subțire la înfățișare, cu brațe lungi și pline de nervi, care rătăcește noaptea și atacă femeile" Iar bulgarii credeau că râsul mănâncă oameni Judecând după semantica denumirilor fără echivoc pesets, pesnica, peschiava bolete "copiii suferă de care slăbesc, năpesc și le crește mușchi cenușiu pe față și pe spate", ei credeau în mod clar că această boală este opera grebului Pe de altă parte, legătura a bolii cu câinele este evidentă din obiceiul copiilor înțepători care se uită prin pasajul unui câine într-un gard viu Aceasta este o altă mărturie că ideea principală a bulgarului despre capul peso era legată și de aspectul unui câine În același timp, într-una dintre cele mai cunoscute icoane bulgare ale Sfântului Cristofor, este înfățișat cu cap de cal Astăzi, puțini bulgari știu despre personajul cu corp uman și cap de câine Cuvântul câine este acum rar folosit de cea mai veche generație, ai cărei reprezentanți le este greu să-l definească și să-l descrie Este folosit ca sinonim pentru rabie, diavol, spirit rău în general și cel mai adesea ca nume figurat și ofensator pentru o mulțime de persoane Dar se pare că a avut cândva o utilizare mai mare, ceea ce este evident din faptul că în unele regiuni kukerii erau numiți igesyatsi /Smol ; Dev / și unii dintre participanții la carnavalul kuker au purtat măști de câini (și de lup) În dialecte, este înregistrat și lexemul derivat pyosyanchyanik cu sensul "tovarăși de credință" Conform semanticii acestor nume, bulgarul a perceput capul peso în principal ca pe o creatură rea din altă lume A existat vreodată cinocefalia? Potrivit presei, în timpul săpăturilor din Mongolia a fost descoperit scheletul unui bărbat de metri înălțime, cu un craniu asemănător cu capul unui câine În mai multe locuri din lume, au fost găsite cranii despre care se crede că sunt cele ale cinocefalei Descoperirea științifică conform căreia structura genelor la câini și la oameni coincide, precum și cercetările ulterioare în această direcție, fac necesar să se reconsidere atitudinea față de descrierile autorilor antici și medievali despre cinocefalie și să pună la îndoială eul nostru că este unul dintre multele mituri Și poate că toate acestea sunt doar o renaștere a unui mit arhaic sub formă de science fiction? Viitorul va spune ciugul Denumirea pesoglavets o este complexă ca structură și este compusă din pes și cap + -ets, adică "monstru cu cap de câine" Este deja înregistrată în limba bulgară sub formele псм'лдеј, пкснизглдвц, псюглаец Se păstrează în limbile slave cu modificări fonetice minore În Sf Bulg limba apare ca o urmă a numelui grecesc квѵок&фсХх; (kinokephalos): "kinos" 'câine', kg (рйХг| 'cap' Forma tsoglavets a fost obţinută prin trecerea ps > ts Din tsdglavets > tsoglavets cu inserarea inflexiunii -lo- Q etimologic bulgar, riverman, v , S , : ; Enciclopedia barbară: Cynocephali, cynocephali (caine-cap, câine-cap) ; Gerov I , Rechnik în limba bulgară, vol IV, S , : ; Cinocefalia de către istoricii și scriitorii greci: ; Künstler M , Mitology on China, S , ; Levkievaya E , Miturile poporului rus, M , : - ; Nikolaeva D , Secretele ființelor tale din legendele antice: ; Savova M , Două rase similare - oameni și câini, au fost create pe Pământ de inteligența extraterestră cu sute de mii de ani în urmă: ; Mitologia stratului Dicţionar enciclopedic, Beograd, : - , PISARITSA (pisaritsa /N sat, Vid /) > ORISNITSI •vv Numele este derivat din verbul pisa, i e "conto pigier" adică "determină" soarta" PLAEDNICA (plaednitsa /dnal /) O creatură mitică din familia samodiva, care apare pe câmp în jurul prânzului în căldura mare din timpul recoltării De fapt, este o personificare a "ora prânzului", dar numai în timpul recoltării, când orele amiezei sunt foarte fierbinți și soarele strălucește Este menționat doar în rugăciunile apocrife Se pare că acesta este același spirit rău cunoscut în mitologia rusă sub numele de poludnitsa Ea are înfățișarea unei fecioare înaltă și frumoasă, cu păr auriu, îmbrăcată în alb, care apare și în câmpul de seceriș la amiază (adică în mijlocul zilei, de unde mito-nominativul amiază, adică jumătate de zi) și se asigură că nimeni nu lucrează la prânz sau nu doarme în aer liber sub soarele fierbinte de amiază Pe cei care nu respectă interdicția, ea îi pedepsește cu dureri de cap și leșin Acest personaj este cunoscut și de slavii și slovenii occidentali În ideile unor ruși, Poludnița este o bătrână urâtă, păroasă, care trăiește în secară, rătăcește printre câmpurile cultivate și îi ferește de razele arzătoare ale soarelui cu o tigaie mare Dacă cineva îi tulbură liniștea, ea devine atât de furioasă încât poate arde boabele Când era supărată, plaedina zboară uneori mai multe tulpini de secară într-un anumit câmp, după care era considerată blestemată Acest personaj se apropie ca caracter de sirenele care au grijă de umiditatea boabelor Numele este derivat din numele dialectal pladne "după-amiază; amiază' Așa se explică motivația Sh Georgieva I , Bulgarian Folk Mythology, S , : ; Grushko E A , Medvedev M , Enciclopedia legendelor ruse, M , : - PLATENIK (pltenik /SZB; SIB/, pltenik /Baiat/, pltenik /Chor-levo, Lom-/; PLTNYAK (pltneyk /ЗB/, pltanyk /M lka, Kul?) Un vampir care a ajuns la a treia treaptă a evoluției sale când și-a refăcut pe deplin carnea și oasele În câteva săptămâni, conform altor versiuni, la șase luni sau trei ani, după ce a devenit Samsomolet, vampirul se întărește, dobândește oase și devine încarnător, adică se ingroasa, carnea defunctului se reface El își recapătă înfățișarea de dinainte de moarte și la prima vedere nu este diferit de oamenii normali Poate fi recunoscut după nasul ciobit, corpul este foarte flexibil, ochii drepti și plati, unii au coadă sau alte semne pe spate Ele se disting și prin faptul că sunt mereu murdare Potrivit credințelor, un bărbat care este prostituat se întoarce uneori la soția sa și continuă să locuiască cu ea, iar din această conviețuire uneori se nasc chiar și copii Dar cel mai adesea merge într-un alt sat unde nu este cunoscut și duce o viață nouă Lucrează ca negustor sau este meșter - măcelar, frizer etc Acolo își creează o nouă familie Dacă soția lui îl iubește timp de trei ani, el redevine o persoană vie obișnuită Copiii carnii văd vampirii și îi pot distruge, adică devin vampiri, dar ei înșiși sunt potențiali vampiri Legat de aceasta este credința că familii întregi și chiar familii de vampiri sunt create în acest fel Foca rătăcește toată noaptea și vine acasă abia după ce cântă primii cocoși Se hrănește doar cu sângele animalelor și al oamenilor El devine deosebit de periculos după al treilea an În timp ce doarme, sufletul îi părăsește trupul Când se bănuiește că cineva este carnivor, când adoarme, rudele îi întorc capul pentru ca sufletul să nu se mai poată întoarce În astfel de cazuri, corpul moare Solidele recunoscute sunt de asemenea distruse prin ardere jangalos, boner, sealer Termenul plastenik este de origine bulgară Structura sa internă cu un clar - "om mort care a dobândit> carne + suf -enic (sau de la adj dens + -ik)' În majoritatea discursurilor SZB, termenii vampir și carnivor și-au schimbat și înțelesul Sh mitologia bulgară Dicţionar enciclopedic (comp A Stoynev), S , : ; Georgieva I , Mitologia populară bulgară, S , : - ; Marinov, D , Credința populară și obiceiurile populare religioase, S , : - PAGANETI h /Rod /, puganets /Smol /, boganets, buganets, buganci /Rod /); PUTANE (pugane - pl bu-ganin - singular /Gen /); POGANCHETA (arahide /Xanth /) Un tip de creatură demonică de origine necunoscută În imaginația bulgarilor, păgânii au înfățișarea unui uriaș monștri cu un singur ochi, cu un singur picior și goi, calități care, din cauza unei anumite stele, sunt corelate cu uriașii (și ciclopii greci), și uneori chiar identificați cu aceștia Potrivit unora, ei călăresc pe cai, au barbă lungă și sunt îmbrăcați în haine albastre Se crede că păgânii se plimbă noaptea până la primii cocoși în Zilele Murdare, iar când întâlnesc o persoană, o târăsc și o mănâncă Conform acestei caracteristici, se apropie de vârcolac și de karakonjo-la Acest lucru este confirmat și de denumirile dublete ale Dirty days - Pogonite dni /Rod /, (Buganite days /Rod /), Pogano vreme / Izvor, Burg /, Poganoto /Rod /, Pagantsi /Rod /, ( Bugantsi GRsht I), care coincid cu zilele Karakonj și se referă la perioada dintre Ajunul Crăciunului și ziua Iordanului, caracterizată prin hoinărirea nocturnă a unor demoni precum Karakonjola Neamurile provoacă și boli De asemenea, legată de păgâni este și credința că cenușa din bradul ars de Crăciun înainte de Crăciun (și uneori și împotriva zilei Survei și Iordanului) este cenușă păgână (cenusa păgână), despre care se credea că are putere magică, deoarece "păgânii merg pe el " De aceea nu se arunca, ci se ținea într-o oală, iar primăvara se amesteca cu grâul pentru semănat, ca să nu fie buruieni pe câmp Bolile au fost tratate cu ea și forțele malefice au fost alungate Ima-nyarii l-au stropit peste locul unde trebuia să fie îngropată comoara, pentru a afla cine era proprietarul ei și ce sacrificiu dorea În unele locuri acest demon (folosind formele numelui puganets /Bogutevo, Asen ; Srednogortsi, Mad /, pugantsi /Mezek, Svil ; Paril, G Delch ; Drabishna și Pokrovan, Ivgr /) preia rolul de TOrba- paw, i e apare ca un personaj mitic pentru a speria copiii Bhutanezi, străini, străini, Karakonjul •w Într-o formă sau alta, termenul Paganets se găsește în toate limbile slave, dar mai ales înseamnă "păgân", adică "necreștin" ( PLUTENIK " Termenul este o versiune prescurtată a garniturii, adică este, de asemenea, derivat din carne, deoarece l este scăzut și a este schimbat în o Poate fi o variantă fonetică a unui călător care s-a întors din lumea cealaltă Conexiunea la transpirație este exclusă, deoarece nu există dovezi că agentul de etanșare transpira PROCOPETORII (prognozorii) Oameni care posedă abilități supranaturale de a primi informații despre evenimente sau situații din trecut, prezent și viitor, de obicei fără utilizarea unor tehnici speciale, cu ajutorul diferitelor obiecte, fenomene, calcule, sacrificii speciale etc ca ghicitorii Aceștia sunt clarvăzătorii de astăzi, așa cum îi numesc oamenii și ghicitori, ale căror abilități îi definesc drept oameni extraordinari Se crede că sunt în contact direct cu Dumnezeu sau cu alte ființe supranaturale, uneori din lumea cealaltă Despre ghicitori se vorbește chiar și în cele mai vechi mitologii Tabelele hitite îl menționează pe văzătorul Adunta-ri, iar Biblia povestește despre ghicitorul din satul Andor, la care s-a dus regele evreu Saul, care cu ceva timp înainte interzise activitățile ghicitorilor, ghicitorilor etc sub Se știe că toată Gocia era presărată de temple, în care lucrau diferiți preoți-scafandri sau oracole Deosebit de popular este văzătorul orb Terseus din poemul epic al lui Homer Odiseea Un exemplu clasic de văzător este eroul Noului Testament Ioan Teologul, care își descrie viziunile în cartea Apocalipsa Lista ghicitorilor de renume mondial din Evul Mediu este lungă, precum Cagliostro, Marie-Anne Lenormand (clarvăzătorul curții lui Napoleon), Vasily Nemchin (circa ), care și-a scris profețiile despre soarta Rusiei, călugărul-divina Abel , care a prezis ziua și ora morții Ecaterinei a II-a și a lui Paul I, distrugerea Moscovei de către francezi; Ursula Sutil din Yorkshire, mai cunoscută ca Mother Shipton (secolul al XV-lea), clarvăzătorul și vindecătorul Edgar Cayce din SUA, ghicitorii sârbi din secolul al XIX-lea Dragoljub Golubović și Dejan Malenković și mulți alții Chiar și astăzi, prezicerile medievalului M Nostradamus prezintă interes Faimos la începutul secolului al XX-lea a fost clarvăzătorul și vindecătorul rus de curte Grigory Rasputin, iar în preajma celui de-al Doilea Război Mondial hipnotizatorul, clarvăzătorul și telepatul Wolf Messing - un evreu polonez care a trăit în principal în fosta Uniune Sovietică Caracteristic pentru majoritatea dintre ei este faptul că în predicțiile lor folosesc de obicei tropi diferite (metafore, alegorii etc ), ceea ce îngreunează interpretarea lor Adesea, chiar și ei înșiși nu le pot interpreta cu acuratețe, mai ales când viziunile lor se referă la viitorul foarte îndepărtat Zeul soarelui Shalash în mitologia mesopotamiană era și zeul oracolelor, patronul profeților și al ghicitorilor Pe lângă viziuni, unii ghicitori primesc informații printr-o voce (adesea a extratereștrilor), alții - prin comunicarea cu spiritele morților si altii În acest scop, trebuie doar să se concentreze Unii ghicitori pot profeți căzând într-o transă, care uneori este indusă artificial ca în cazul șamanilor Predicțiile sunt, de asemenea, rostite de unii epileptici atunci când sunt atinși atunci când se prăbușesc Ei primesc aceste abilități la naștere ca un dar de la Dumnezeu Unii ezoterişti susţin că ghicitorii au un al treilea ochi, cu care văd totul în timp şi spaţiu Potrivit altora, ei își percep informațiile prin chakra a șasea și a șaptea Dar există și cei care dobândesc aceste abilități după o experiență fizică gravă - un accident, o lovitură în cap, un șoc electric, căderea în comă, căderea într-un vârtej etc sub Oamenii i-au onorat și respectat întotdeauna Se spune că ei sunt aleșii lui Dumnezeu și au darul lui Dumnezeu de a servi ca mediatori între diferitele lumi și mai ales între lumea materială pământească și lumea spirituală cerească (cosmică) În fiecare palat regal era un ghicitor sau un ghicitor de curte Însă, potrivit Bisericii Creștine, ei nu trebuie să fie de încredere și ar trebui evitati pentru că își obțin cunoștințele și aptitudinile de la diavol sau de la alte spirite rele Astăzi, ghicitorii sunt contactați sau clarvăzători, iar în loc de spiritele morților, ei pretind că primesc informații de la extratereștri, de la mesageri de pe alte planete În același timp, sunt raportate și diverse metode de dezvoltare a clarviziunii Cel mai adesea acest lucru se realizează prin meditație, asceză și alte exerciții psihofizice Conform doctrinei bisericii, prin ei se face o legătură directă cu Dumnezeu Acest fenomen este deosebit de răspândit în rândul religiilor indiene La fel sunt unii sfinți creștini Specific pentru bulgari sunt ghicitorii, numiți nesti-kari, care joacă desculți pe cărbuni cu icoana Sf Constantin și Sf Elena în mână în ziua lor stabilită în calendarul creștin În acest timp, ei cad în transă și rostesc predicții de altă natură O ghicitoare bulgară de renume mondial din viitorul apropiat este Vanga, care și-a dobândit abilitățile după ce a fost prinsă într-un vârtej în anii copilăriei, după care a devenit oarbă De asemenea, uneori intra în transă și vorbea cu morții Potrivit lui Vanga însăși, la un nivel mai înalt decât ea se afla contemporana ei Slova Sevryukova, care a lucrat cu oamenii de știință și i-a ajutat în cercetarea lor Contemporana lor Vera Kochovska era, de asemenea, cunoscută pe scară largă printre bulgari, iar înaintea lor bunicul Vlaicho și mulți alții, mai puțin cunoscuți Marii predictori sunt de obicei unici la vremea lor și sunt de remarcat în întreaga lume cobar, cobia, nestivari, văzător, clarvăzător, profet, profetesă " Numele este derivat din verbul a prezice, i e "o persoană care spune" lucruri "înainte" să se întâmple" £□ Dicţionar etimologic bulgar, poz , S , : - ÎNTUNEC (pre întuneric /Peșteră/) Un spirit rău care trimite boli copiilor w Structura internă a titlului este probabil "întuneric extrem de mare" IIA O PISICĂ (cuiatorul /Pagină/); RECEIVER (receptor- tsa /Pagina J) >■ MIC! tggtg Substantivele sunt produse din globola privzemam + suf -achka și -nitsa Baza motivatoare fixează credința în prezența unei vrăjitoare și funcția ei de a "prelua" fertilitatea câmpurilor fertile GHOST (fantomă /general/) > GHOST GHOST (fantomă, fantome - plural /general/) Un spirit al unei persoane moarte care apare cu un aspect distinct, dar transparent sau cu aspectul unei umbre Conform credinței, acestea sunt de obicei sufletele oamenilor care au murit de o moarte nefirească, deoarece nu au putut trece în viața de apoi și să apară ca umbre Credința în fantome se reflectă în cele mai vechi mitologii Poveștile cu fantome abundă în folclorul tuturor națiunilor Indiferent de cum se numesc, aceștia sunt unul dintre demonii universali Se spune că ei cutreieră lumea asta până când își găsesc pacea Ei locuiesc în casele noastre și în clădirile publice și, uneori, se stabilesc în casele în care au locuit în timpul vieții sau sunt situate în apropierea locului morții lor Unii sunt buni și ajută oamenii, iar alții sunt răi și îi tratează rău, motiv pentru care oamenii nu îi iubesc și nu se tem de ei Prieraci și lupta împotriva lor se numără printre subiectele preferate în literatura ezoterică, în cinema și în emisiunile de televiziune de specialitate Conform credințelor bulgarilor, fantoma apare doar noaptea pentru a spune un secret cu care s-a dus la mormânt sau pentru a avertiza asupra unor necazuri iminente Oamenii de știință numesc acest fenomen o fantomă și, pe baza cercetărilor lor în domeniul fizicii cuantice, presupun că aceste ființe sunt locuitori ai unei lumi paralele spirit, apariție, apariție Numele provine de la sf bul prndoka, cunoscută și în rusă veche sub aceeași înfățișare S-a format din verbele prshnrggn, prn^ьritn NATURALIST (naturalist) Un epitet al Dumnezeului Prea Înalt, care este într-o oarecare măsură folosit ca eufemism w Numele este derivat din natura apelativă + porecla Baza motivațională a numelui exprimă identificarea lui Dumnezeu cu natura, cu credința creștină că Dumnezeu este pretutindeni și în toate Sh mitologia bulgară Dicţionar enciclopedic (comp A Stoynev), S , : ; Etnografia Bulgariei, vol , S , : PREVĂCITORI (ghicitori, ghicitori pl ) > PREVĂCITORI ** Termenul are o structură clară de formare a cuvintelor Este format din verbul proricham 'iredricham' + suf -ted/ka/ (sh~ts înainte de sufix) 'predator/Ka/Ch st bulg prophesy " /Veda Slavic, I: / Această zeiță multifuncțională Primul Iuda a fost sărbătorită în prima zi a primei luni (Barvitsa), adică în prima zi a lunii martie - prima lună a anului la acea vreme în slavă, probabil și în calendarul trac Acest lucru face posibil să presupunem că ea este o ipostază sau un analog al Babei Marta Sau poate e doar o zeiță a primăverii La prima vedere, etimologia mitonimii este dedusă mai întâi din numeral, dar după toate probabilitățile a fost reinterpretată în etimologia populară din mitonimul obscur Barva > Narva > Întâi Din punct de vedere etimologic, nu este complet exclus ca mitonimul să fie înrudit cu Sf Ind pârvata- (got Fairguni) însemnând "pădure" și, dacă da, această imagine este direct asociată cu zeița supremă himalayană Parvati în hinduism, al cărei nume înseamnă "fiica muntelui"; Zeița muntelui Mai mult decât atât, conform Vedei slave, Primul Iuda rătăcește prin pădure, dar jos, pe câmp, este orașul mitic Kailas (orașul Kaile), unde ea trimite fetele, când se întâlnesc cu ea în pădure, și unde este un rege care ii asteapta Aceste date duc la gandul ca acest personaj este o proiectie a hindusei Parvati Nu pare intamplator ca in preajma ei sa existe un rege si mentionarea orasului mitic Kailas, care da nastere unei analiză mai serioasă și la prezumția că aceasta este o amintire a vreunui trib străvechi în componența prabaltarilor Veda Slovenian, t , S , : - , etc ; Nappert, J , Indian Mythology, S , : Yu r RADA {Rada /Warn ; M Turn ; Burg /); RADKA {R'adka /Burg /) " Soția, Iubita sau Fiica Soarelui În folclorul cântecului, femeia solară are nume diferite, iar Rada este unul dintre ele Potrivit unei legende, în fiecare zi după amiază înainte de apus, ea îl așteaptă pe Ranko (Soarele) pe malul mării Această credință este consacrată în denumirile r'adina amiază, rktkina planina, luda Rada și ratkina "ora în jurul orei - ", când muncitorii de la câmp își opresc munca pentru o gustare de după-amiază Numele personal al unuia dintre Samodiva Este posibil ca acesta să fie același personaj mitic Numele personale Radko și Rada ar trebui să provină din bucurie Niciuna dintre versiunile etimologice nu menționează o legătură cu fermecătorul pastor (topi) Radha, soția lui Krishna în mitologia indiană Este de remarcat faptul că, la fel ca Radha noastră, ea așteaptă aproape toată noaptea apariția iubitului ei Krishna Sh Nappert J , Indian Mythology, S , : RADKO {Radko /folk /) > RAIKO RAZTURNYAK {Rasturnyak /Belogr /) Numele unuia dintre lupii groaznici din haita mitică de lupi care hoinărește în timpul Festivalurilor Lupului Lui i-a fost închinată cea de-a doua zi a Trifoniților - un complex de trei sărbători creștine, dintre care prima este închinată Sfântului Trifon, a doua - Sfintei Născătoare de Dumnezeu, iar a treia Sfântului Chirpa sau Sf Simeon cel care acceptă Dumnezeu Ei au înlocuit complexul păgân al sărbătorilor Lupului, unde probabil fiecare zi a fost dedicată unuia dintre principalii lup lup, Krivolan, Kutzolan, Romelan w Numele este derivat din verbul razturyam 'strica' RAIKO {RISHKO /Tet ; Nessebar; M Turn ; Mak ; eanayat popular și secret vorbi/; Raiku /Kazaklise, Kazalag /; Royko /debitor secret guvern /) Cel mai popular dintre numele proprii ale oamenilor pentru Soare, cu Konto, bulgarii și-au exprimat ideea despre esența sa antropomorfă Se fixează în expresiile Raiko ogrya, Dyado Raiko ogrya, pronunțate dimineața la răsăritul soarelui Definiția bunicul dezvăluie una dintre ideile bulgarilor despre soare, conform căreia acesta este în formă de bătrân Potrivit unui cântec mitic din folclorul bulgar, mama lui îi spune și așa IZ' Gorcho, Gaiko, Dobri, Lalo, Ogne, Radko, Raino, Flana, Tsviatku ** Mitonimul se presupune că provine din rai Sh Venedikov I , Zlatninyi stozher, St Zatora, : - ; Georgieva I , Mitologia populară bulgară, : RAINO (RЮno /folk /); RAYO /folk / > RAIKO RESAR (pecăp /Banat/) Spiritele rele, konto, trăiesc în apă și provoacă boli oamenilor sau îi jignesc La fel ca sirenele și sirenele mitice, acestea sunt asociate cu Duminica Sirenelor Unii cred că de Ziua Tuturor sufletelor, când spiritele morților, eliberate în Joia Mare, se întorc acasă, resars intră în casele oamenilor Se crede că acest act al lor este periculos pentru oameni, deoarece pot lua pe cineva sau ceva cu ei pbsale w Etimologia neclară Cel mai probabil este de la o bază de sirene UN RÂU TPP Și ( propoziții /ZB/, o singură clasă -propoziție /Kyust /, dicționar /Diferit; G Delch /, rachenishti /Diferit/, rChvnytsi /Diferit?) > ADVERBE Numele este o variantă fonetică a adverbelor PEȘTE (рііба /general/) Un animal de cult printre reprezentanții faunei acvatice din mitologie, căruia i se includ adesea delfinul și balena, percepute în antichitate ca pești uriași Peștele de piatră din neolitic găsit în timpul săpăturilor arheologice din Siberia, Caucaz și Mongolia de Nord, desenele Pascal cu pești din paleolitic, împreună cu ornamente din pește din mileniul al V-lea spun că peștele a fost un animal de cult chiar și în cea mai profundă antichitate peruvian- acei indieni s-au închinat chiar și la pește, pe care îl aduceau de obicei în cantități mari Există multe mituri despre originea peștilor Unii africani credeau că creatorul peștilor a fost demiurgul Pharo /bondar/ sau că frunzele primului copac (arborele vieții) /ventilator (Africa)/ s-au transformat în pești și alte animale terestre și acvatice Khanty credea că peștele a fost creat de zeitatea Kulgetta-Lung Originea peștelui este uneori asociată cu oamenii Se crede pe scară largă că peștele provine din părți ale corpului uman, dar, în același timp, diverși pești sunt considerați primii strămoși ai oamenilor /Siberia/ Potrivit unui mit, după potop oamenii s-au transformat în pești /azteci/, iar un alt mit spune că primul pește a fost creat în "lumea superioară", a dat naștere altor pești din aceeași specie, iar din copiii lor au apărut oameni /Peru/ un mit românesc spune că peștele provine din Lună - în timpul căsătoriei ei cu fratele ei Soarele, o mână (aparent a lui Dumnezeu) a întins-o și a aruncat-o în mare, unde s-a transformat într-un pește Mitul filipinez asociat cu Luna , conform căruia ea și Soarele au avut mulți copii, dar odată ce s-au certat, Luna și-a sfâșiat copiii și și-a aruncat părțile - cei care au căzut în apă au devenit pești (cei care au căzut la pământ s-au întors în șerpi și alte animale, iar din restul cerului s-au format stelele) Conform mitologiei japoneze, Zeița Soarelui Amateresu i-a ordonat zeului Lunii Tsukuyomi să coboare pe pământ pentru a o sluji pe Zeița Mâncării Ukemothi; în salutul Zeului Lunii , și-a întors capul spre mare și a vărsat din gură diferite tipuri de pești menționați să susțină viața În Transcaucazia, ei credeau în existența unei mame pește care vorbea ca o persoană Cea mai mare importanță o acordă peștelui în miturile cosmogonice conservate În unele dintre ele apare ca suport al pământului sau este unul dintre animalele care participă la această activitate Probabil cea mai veche este ideea peștelui uriaș, considerat regele peștelui Abarga Zagakhan /Burits/, Avarga zagsn /Kalmyks/, Avraga Dzaga-san /Mongoli/, pe spatele căruia stă pământul și când acesta se mișcă, se dovedește un cutremur Același mit îl au japonezii, unde se precizează că peștele este somn, iar printre kahetieni, Konto credea că de acest pește uriaș depinde dacă va fi o recoltă mare de-a lungul anilor În mitologia iraniană, Pământul se află pe spatele unui taur care a călcat pe un pește uriaș Potrivit altor tradiții, trei pești țin pământul și dacă unul se aplecă, are loc o potop /Altais, Ainu etc / În ideile indiene antice, pământul avea aspectul unui munte mondial situat în mijlocul oceanului, care se odihnea și pe un pește În același timp, indienii credeau că în timpul zilei Soarele călătorește în jurul pământului cu barca solară, iar noaptea pe cealaltă parte a pământului îl înconjoară călare pe un pește În mitologia armeană, peștele Lekeon apare în rolul șarpelui care își înfășoară corpul în jurul Pământului, dar spre deosebire de acesta, nu reușește să-și muște coada; de fiecare data cand incearca sa faca asta, se ridica valuri gigantice in mare, iar pe suiiata are loc un cutremur Adigheții credeau în peștele divin Kodesh, care reține apele Mării Negre și le împiedică să inunde Pământul Peștele este un personaj semnificativ în miturile potopului printre unele popoare, unde apare ca un salvator al vieții Potrivit uneia dintre versiunile chineze, după moartea sa, Gun (nepotul Împăratului Galben) a luat forma unui pește, iar din corpul său a apărut Marele Yu, care a reușit să îmblânzească apa care a provocat inundația și retragerea acesteia Literatura indiană antică povestește despre strămoșul și regele oamenilor Manu (indianul Noe), în mâinile căruia, în timpul unui ritual, a căzut un mic pește; ea i-a cerut să o dezghețe, iar în timpul potopului care urma, în semn de recunoștință, îl va salva El a fost de acord, iar când a devenit un pește mare, l-a eliberat în mare, iar ea i-a spus să construiască o corabie La scurt timp după ce a început potopul, a apărut peștele, Manu și-a legat nava de corn și l-a condus spre nord, până la singurul vârf care ieșea deasupra apei Când apa s-a retras, a luat toate viețuitoarele și a rămas singur pe pământ; a sacrificat unt și caș, le-a aruncat în apă și din aceste produse s-a născut fecioara Ila, cu care Manu s-a căsătorit; copiii lor au început oamenii noi Miturile unor mitologii antice despre potop reflectă cultul peștelui și grija zeilor (sau oamenilor) față de acesta /Iran, Transcaucazia, Siria, Palestina, Asia Mică etc / Textul sumerian "Casa peștilor" vorbește despre grija acordată vieții în siguranță a peștilor, construirea unui cămin special pentru ei Ninive, unul dintre principalele centre ale cultului zeiței Ishtar, este notat ideografic prin semnul pentru "casa peștilor" Informațiile despre iazurile cu pești din templu/Orientul Mijlociu sunt, de asemenea, legate de aceasta; Transcaucazia/ Sumerienii credeau că Enki a numit un zeu special care "a iubit peștele" În calitate de creator, Enki a creat râuri și mlaștini pentru pești Zeitatea muribundă și învierea fertilității/Mesopotamia/ era, de asemenea, asociată cu peștele Peștele este un simbol al zeul mării Olo-kun / Benin/ Potrivit popoarelor siberiene, peștii au un patron "tată păros" care "pască" pasajele peștilor și îi ajută pe pescari Stăpânul mării dispune de icrele peștilor aruncându-l în locurile potrivite din mare Cei care locuiau în zona Gorni Ob credeau că zeul As-alyah-Torum (As-yah-Torum) se ocupă și de bogăția peștilor În alte mituri și povești, peștele apare ca un ajutor pentru om Vechiul erou mitic evreu Tovius l-a învins pe demonul Asmodeus cu ajutorul unui pește Rechinul divin Same în mitologia japoneză este un ambasador al zeităților, dar a ajutat oamenii pentru că i-au venerat Potrivit unei legende iraniene, când un necredincios (după musulmanii) a încercat să-l împuște pe Allah cu o săgeată, Riba l-a protejat și nu a reușit În basmul georgian "Cei nouă fii ai regelui" se spune că fratele cel mai mic, ucis și dezmembrat, a fost reînviat de o femeie-pește cu puterea apei vii Cel mai probabil un pește de aur, potrivit chinezii și japonezii sebastă sau pur și simplu pește vorbitor, în poveștile diverselor popoare, exprimă ideea sau visul pescarilor de a prinde peștele divin sau peștele-zeitate, care își poate răscumpăra viața prin îndeplinirea a trei dorințe ale celui care l-a prins și apoi l-a eliberat Unele zeități sau alte personaje mitice sunt descrise cu aspectul de peşte Printre ei se numără Auttya-Otir - zeitatea care are aspectul unei știuci, trăiește în gura râului Ob și elimină peștii de mare, iar conform anghilelor Ob, acesta este zeul As Tolah Torum - unul dintre fii a zeului suprem Torum Potrivit unui text mesopotamien, principalul zeu babilonian Ea avea înfățișarea unui om-pește care, spre deosebire de zeii altor mitologii, venea din apă - din Marea Eritree, nu din cer Era păzit și mulți apkallu - oameni pești - apăreau constant alături de el Alții se încarnează doar ocazional în pești precum Varuna și Vishnu în hinduism; peștele este una dintre cele opt imagini sacre ale lui Buddha Balaurul biblic Leviatan ia, de asemenea, forma unui pește Zeitățile cu aspect de jumătate om-jumătate de pește sunt mai frecvente În această formă, a apărut uneori zeul babilonian Ea, care, pe lângă putere și înțelepciune, poseda și abilități de vindecare Partea superioară a corpului este umană, iar partea inferioară este peștele lui Kululu - sigitnik-ul lui Enki - zeul oceanului mondial subteran Tritonii și Nereidele grecești au fost înfățișați cu acest aspect Potrivit Bibliei, în imaginația filistenilor, răul Dagon - principala lor zeitate, are aspectul unui pește cu cap de om Cu această înfățișare este descrisă și zeița siriană Atargash, căreia i-a fost dedicat un frumos templu de pe malul lacului sacru În cartea sa The Secret Doctrine, ocultistul E Blavatsky descrie o rasă mixtă de jumătate om-jumătate pește, despre care ea crede că a locuit în ocean cu aproximativ de milioane de ani în urmă Unii sunt porecți pește Mesia în cartea sfântă evreiască " Talmuda" se numește Bag "pește" De fapt, în creștinismul timpuriu, Iisus Hristos era uneori numit Pește, iar urmașii săi erau numiți pescari Grecii credeau că cuvântul lor pentru pește (xfhjț) era o prescurtare a expresiei "Isus Hristos, Fiul lui Dumnezeu, Mântuitorul" Esența htonică a peștelui este exprimată mai ales în schema mitologică în trei părți a universului În ea, ea este una dintre sim-urile zoomorfe voințe ale eonului cosmic inferior În plus, conform credințelor indienilor Kwakiutl /Peru/, sufletul somonului ucis se întoarce în țara sa Oamenii i-au aruncat caviarul și oasele în mare pentru că credeau că sufletul ei le va reînvia Și unii indieni canadieni aveau credințe similare - potrivit lor, sufletele peștilor morți trec în corpurile altor pești Unele popoare africane credeau că peștele este întruchiparea sufletului unei persoane moarte Ideea morții și învierii este legată de motivul unui om înghițit și scuipat de un pește mare - Iona biblic, personaje din basme și opere fantastice, unde peștele este perceput ca un analog al regatului lui mortul Peștele sau felurile de mâncare din pește au fost sacrificate zeilor htonici (lumii interlope) și zeităților apei lunare, zeițe ale iubirii și fertilității, iar Marii sacrificau știuca spiritelor Kizshi În cinstea zeițelor Ishtar, Nina, Isis, Venus și Freya, vineri au fost pregătite preparate din pește - ziua dedicată acestora Pescuitul era adesea însoțit de rituri speciale, deoarece trebuiau să asigure o captură bogată /Siberia/ Pe lângă hrană, peștele era folosit pentru a trata diverse boli, inclusiv infertilitatea /Transcaucazia/ Oase și solzi de pește au fost folosite și la realizarea vrăjilor O semnificație magică a fost atribuită podoabelor "pești" înfățișate pe hainele femeilor /Trans-Caucaz/ În ritualul expulzării spiritelor rele, șamanul folosea un crap, care juca un rol magic Funcția simbolică a peștelui este diversă Este un simbol natural al elementului de apă din care a apărut odată viața Datorită icrelor sale, ea a fost considerată un simbol al fertilității, al abundenței și al armoniei sexuale, așa cum demonstrează baghetele paleolitice decorate cu pești sub formă de falus În Europa simbolizează muțenia și tăcerea, iar în China este un semn de bogăție și noroc Rechinul personifică răul, pericolele, moartea /China/, iar crapul - putere, vitejie și perseverență în luptă, dar și viclenia /Japonia și China/ În creștinism, conform "Noului Testament", este un simbol al Fecioarei Maria, al credinței și al purității, al botezului și al comuniunii La slavi, peștele apare mai ales în miturile cosmogonice și escatologice Literatura veche rusă menționează un pește imens mare numit Tit-fish sau balenă născută în foc, cunoscut și sub numele de Kit-fish (Kytra-rybu), care ține Pământul Într-o versiune a Cărții porumbeilor, se spune că Pământul se sprijină pe trei pești și, în același timp, vorbește despre un pește-balenă, mama tuturor peștilor, care, atunci când se întoarce, provoacă un cutremur pe Pământ Dar într-o altă versiune, citim: Pe șapte balene s-a întemeiat pământul" Peștele, ca și alte animale acvatice, este supus spiritului apei; toate pasajele peștilor sunt turmele lui /ucraineni/; el atrage peștii din râuri străine în /rușii, polonezii, cehii/ Spiritul apei călărește un somn /ruși/ Cu un aspect antropo-zoomorf mixt în ideile slavilor estici sunt faraonii și uneori sirenele, cu konto partea superioară a corpului este ca o femeie, iar de la brâu în jos este ca un pește Sub formă de pește (somn /i slavi/, crap, știucă /ruși, polonezi, lusați/, pește mare negru /Polesya/, pește cu aripi /ruși/) sau un om-pește apare uneori ca stăpân al apele Vodianoy, iar alta data sau calare un peste Personajul mitic din tradiția slavă de est, balaurul Chudo-Yudo, în basme este descris cu câteva elemente și proprietăți de pește Potrivit bulgarilor, Pământul se odihnește pe un pește, conform altor versiuni, un pește și un șarpe l-au înconjurat, sau peștele stătea pe o țestoasă, un bou uriaș a călcat pe el și un șarpe ghemuit pe o roată s-a întins pe el Bogomilii credeau că doi pești, înhămați ca boii, zac sub apă în direcția vest-est și susțin Pământul Uneori, peștele este înlocuit cu balenă sau del fin Într-un mit legat de ipostazele planetei Venus, Dennitsa și Vechernitsa, se spune că au fost cândva gemeni - soră și frate, pe nume Militsa și Milan Mama lor a aruncat-o pe Militsa în Dunăre, unde a crescut-o un pește, iar când a crescut, a adus-o înapoi pe uscat pentru a-și găsi casa și rudele Printre personajele mitice bulgare cu coadă de pește se numără stichni (stii) si uneori balaurul Unii credeau că acesta din urmă provine dintr-un crap de de ani și, prin urmare, avea o coadă de pește În colindele de Crăciun, balaurul sau halatul pe care îl ucide Sfântul Gheorghe este înlocuit cu un pește În mitologia populară, ea (cel mai adesea crapul) este percepută ca o slujitoare a caracterului creștin Nicolae, care se pare că a înlocuit spiritul păgân al apei Potrivit unei legende creștine populare, el s-a salvat în timpul unei furtuni pentru că a astupat o gaură în vasul său străpuns cu un crap Prin urmare, este atributul său constant, iar pe Nikulden este acceptat în cinstea sfântului în fiecare casă să mănânce un pește, care ar trebui să aibă mulți solzi și să aibă pe cap un os în formă de cruce După sărbătoare, acest os era folosit ca amuletă împotriva lecțiilor; cel mai adesea se atașa de pălăriile copiilor Odinioară era folosită pentru a trata insomnia, iar cântarul însemna bogăție - cu cât sunt mai mulți, cu atât proprietatea familiei va fi mai mare În același timp, superstițiile spun că cine primește un solz de pește se îmbolnăvește Cel mai venerat peste dintre bulgari este crapul El este sacrificat și astăzi; la slujba de pomenire se servesc feluri de mâncare din pește când se ține o slujbă de pomenire; este permis să fie consumat în anumite zile în timpul posturilor O conotație negativă a fost cauzată de știucă, care era considerată un pește răpitor și pe această bază a fost comparată cu corbul În sistemul mitologic bulgar, peștele este un simbol al apei, al lumii interlope, al întunericului și al morții, dar în același timp simbolizează potența sexuală și fertilitatea Pe vremuri, peștele mreană era un simbol al frumuseții feminine - "mreana cântătoare" era numită fată sau mireasă frumoasă (conform ideilor vremii, o femeie frumoasă era considerată a fi cea care avea o față frumoasă, înaltă , mare, dar și urâtă) Funcția simbolică a peștelui este, de asemenea, controversată în cartea de vis populară, conform căreia visul unui pește este un semn de tristețe, tristețe, plâns și, de asemenea, de vreme rea, dar dacă este prins, înseamnă că următorul zi vei primi noutăți În meteorologia populară, apariția multor pești înseamnă că iarna va fi lungă și rece sau că un dezastru natural sau un război este iminent " Există mai multe teorii despre etimologia riba apelativului, dar niciuna nu are autoritate Faptul că cuvântul riba în diferite variante există în toate limbile slave sugerează că forma proto-slavă este *rybă Deoarece nu există corespondențe fonetice apropiate în alte limbi indo-europene, se presupune că acesta este un nume tabu Alți etimologi cred că este un substrat proto-european LJ Berezkin Yu E , Clasificare tematică și distribuție pentru motive lclorno-mitologice pe zone Catalog analitic: ; la fel, Pește și taur: suport zoomorf al pământului în folclor Eurasia Și Anuarul asociației "Ongle" : , S , : - ; Dicționar biblic bulgar, ediția fototip a Dicționarului Sfintei Scripturi, Constantinopol, : ; Dicţionar etimologic bulgar, poz , : - ; mitologia bulgară Dicţionar enciclopedic (comp A Stoynev), S , : ; Vevednkov Iv , Nașterea zeilor, S , : ; Cartea Golubinaya (versiunea și ) și ; Cooper J K , Enciclopedia ilustrată a simbolurilor tradiționale, S , - ; Kuistler M , Mythology of China, S , : ; Legende despre pești: ; Marinov D , Credința populară și obiceiurile populare religioase, S , : - ; Pești și animale în mitologii: ; Dicţionar enciclopedic de mitologie slavă, M , : ; Antichități slave, vol , M , : ; Soko-levich , Mythology of Black Africa, S , : ; Shsvalier J , Geerbrandt A , Dicționar de simboluri, articolul , S , : - RIS / TetU Acest animal prădător de pădure (Felix lynx) cu un temperament prost este identificat popular cu un spirit rău care poate fi alungat doar prin magie Pentru sârbi și croați, râsul este metamorfoza unui vampir Motivația sensului secundar se datorează probabil temperamentului animalului și ochilor sfinți ai acestuia RISKY (RIISK UH /Kirshchki, BesarU) Și RISLINKA (rislinka /Kirnički, Besar /) O creatură demonică care țipă prin horn - posibil o varietate de marine sau păuni w Este posibil ca denumirile să fie legate de ryas, dar riscul de bază- ar putea fi contaminarea cu rys și rik "huletul animalului" ; Komogorova L A , Cosmogonie și cosmologie în mitologia scandinavă și slavă: ; Rybakov B A , Păgânismul slavilor antici, M , : - ; Mitologia slavă Dicţionar Enciclopedic, M , : ; Sobolev A N , Mitologia slavilor, Sankt Petersburg, : ZI DE NASTERE ІІІІ Da (zi de naștere /texte creștine/) Unul dintre numele dublete pentru orisniki în mitologia bulgară În mitologia slavilor estici, Rozaniții sunt zeițele care îl însoțesc pe zeul Rod Nu există alte informații despre ei Potrivit unor oameni de știință, acestea sunt fiicele lui Rod De asemenea, se presupune că sunt identice cu Lada și Lelya Dovada că trupa mitică Rod și rozhdenici a fost venerată de slavii din sud este termenul păstrat rozhenitsi în sârbo-croată și rozhdenici în bulgară, care a fost înlocuit mai târziu cu orisniki și adverbe Acest lucru dă motive să presupunem că funcția lor este de a determina soarta nou-născuților Ca supuși ai zeului Rod, ei îndeplinesc poruncile lui Mitopominantt este derivat din verbul razdam cu o altă stela vocală a morfemului rădăcină Ш Cf la Rod ROMELAN (Romel'an L'royanU) Potrivit credințelor populare, acesta este un lup - un personaj din haita mitică de lup După Kutzolan, se crede că este cel mai rău dintre lupi Lui îi este dedicată a doua zi a complexului de vacanță populară Trifontsite Numele este derivat din adjectivul chrome + sufixul de variantă -elan Este modelat pe Kutzolan și dă nume cu baze de o cifră kuts și chrome Prin urmare, s-ar putea presupune că componenta -elan este o variantă fonetică a lui olan RESAR RUPE L (Rupyol /dial/, Rupyol /Kukush/) > ROȘU; RED VYA-TR w Numele reprezenta o versiune prescurtată a grecescul роѵооясХі "boala vântului nervos" Sh Gerov, N , Dicționarul limbii bulgare, vol V, S , : RUSA (rusă /G DelchU, Rusa /Bansko/) >■ STINK ** Se crede că acest nume eufemistic este derivat din sirenă Motivația este legată de faptul că febra este una dintre bolile provocate de sirene celor care nu respectă interdicțiile în timpul Duminicii Sirenelor Mitonominantul rusa a intrat în antroponimia bulgară, atât ca nume personal protector, cât și de urări pentru o femeie Despre dicționar etimologic bulgar, poz , S , : ; Gerov N , Dicționarul limbii bulgare, vol V, S , : RUSALI (sirene, sirene /BesarU; RUSALTSI (sirene /BesarU) Spirite rele cu aspect de giganți care apar în timpul Duminicii Sirenelor, precum și sirenele Se corelează cu monstrul rus Rus Din păcate, informațiile despre acești demoni sunt foarte puține, dar ei ridică multe întrebări legate de sirene, resars și Duminica Sirenelor Se presupune că proiecțiile lor sunt grupurile rituale ale rusaliei, caracteristice sud-vestului Bulgariei, care și-au executat dansurile rituale pentru fertilitate și sănătate în perioada de la Crăciun până la Bobotează Când două companii s-au întâlnit, s-au angajat în mod necesar în luptă, iar rusalii uciși în luptă erau îngropați în cimitire speciale rusal Rusalienii sunt în multe privințe asemănători cu Kaluiparii, dar timpul de acțiune este diferit - grupul Kalushari își desfășoară dansul vindecării în Duminica Rusal Spored factite, ei vor fi în curând evrzvat din Rus "*■ Pentru etimologie și bibliografie vzh sirene SIRENE (sirene - pl , sirenă - singular /Tr ; Galata, Tet ; Mac /, sirene /SZB/); RUSAL (Russaris (Rusaris, Rus'arias and Lueyri / Kirnmchki, BesarU; RUSALII (Ruelis and Rusalians - plural / ZB /; Rusalya - singular / Sat; Kubey, BesarU; Ruslyi / Gradishche, Sevl /); MERMAID (rusă) şa / Scuipat /); sirenă - singular / Patreshko, TrU, sirene - pl h /Krvenik, Sevl ; N sat, Tr ; Gabr ; TurnU); RUSALKI-RUSALIYKI (sirene-sirene /Dryanovo/); RUSALIMKI (sirene / Tvarditsa și Kiryutnia, BesarU); RUSĂ (femeie rusă /Desp /); RUSUMANKA (ru su manka и Kukush/); MERMAID* (rusă/shti pl h /Plev ; Lov ; Vishch ; Botev ; Tver-ditsa, Sliv /) Creaturi mitice cu aspect de fecioare, konto locuiesc pe pământ doar o săptămână pe an Acest grup de personaje este caracteristic mitologiei slave, româno-moldovenești și găgăuze Peste tot ele sunt raportate mai ales sub rusalka mito-nominală sau variantele sale fonetice și de formare a cuvintelor Mai mult, în toate aceste mitologii ele sunt direct legate de Duminica Sirenelor, care este sărbătorită peste tot de popoarele amintite, chiar și acolo unde nu sunt cunoscute mito-eminentele rusalia, sirenele Sirenele se corelează cu sirenele vest-europene (tpeg-maid) sau cu ondinele germane, cunoscute și de slavii baltici, precum și cu sirenele grecești antice, dar nu sunt identice În literatura română, unii savanți susțin teza că Rusaliile (rusaliile) sunt distincte de ielele (ielele) "sălbatici", în timp ce alții îi identifică Caracteristicile sirenelor românești și moldovenești îmbină unele trăsături ale samodivelor bulgare și ale sirenelor rusești Ceea ce au cel mai mult în comun cu ei este că apar doar o săptămână pe an, dau dovadă de bunătate și aduc fertilitate câmpurilor în timpul Rusaliile - perioada în care devin activi, situație neinerentă Yeliului românesc, al bulgarului zâne, samodive și yudis, precum și ale celorlalte fecioare de apă din mitologia rusă Sirenele românești (Pele) sunt individualizate prin nume proprii, dar unul dintre nume pare să se refere mai mult la sirene: Rudena, Ruja, Păscuța, Trandafira, Consânzeana, Sânziana, Magdale-na, Tiranda, Ana, Todasia Mitonimul Păscuța este clar derivat din Pasca "Paște", iar Ruja și Trandafira sunt de la denumirile plantelor corespunzătoare (trandafir și trandafir) În acest fel, hipologic, ele sunt conectate cu sirenele slave de est, ale căror nume sunt, de asemenea, derivate din nume de plante În conștiința mitologică a românilor, sirenele sunt asociate cu elementele aerului și apei În paralel, strigăturile pot arăta o bunătate extraordinară și chiar pot aduce fertilitate câmpurilor - în care se apropie de sirenele bulgare În același timp, rusalii erau percepuți uneori ca o emanație a morților, deoarece în preajma Paștelui Dumnezeu îi lasă să meargă la rudele lor vii, iar în Ziua Tuturor Sufletelor sau a Treimii se întorc înapoi O situație similară se întâlnește în rândul slavilor răsăriteni și al bulgarilor Așadar, în sâmbăta dinainte de Duminica Rusalului, chiar înainte de răsăritul soarelui, româncele au mers la cimitir pentru a curăța mormintele rudelor și a distribui mâncare, vin și bani pentru sufletele lor În unele zone, toate zilele Duminica Rusalului sunt dedicate morților Cel mai caracteristic Duminica Rusal printre romani este ritul kaluiii, savarsit de o trupa de barbati, persoane rituale special antrenate numite kaluiiari Se credea că prin dansurile lor rituale, Kalu-shars-i vindecau pe cei care erau mușcați de boli grave, inclusiv cele cauzate de sirene și nimfe Acest lucru a fost, de asemenea, caracteristic unor bulgari de-a lungul fluviului Dunărea Imaginea și funcțiile sirenelor găgăuze au caracteristici, dintre care majoritatea pot fi găsite în omologii lor din est și sud slav Săptămâna Rusali (Rusali aftasi) în calendarul popular găgăuz coincide cu Duminica Treimii Aici este izbitor că așteaptă sosirea sirenelor ca oaspeți dragi, iar în dimineața primei zile a Săptămânii Sirenelor, cea mai bătrână femeie din gospodărie toarnă apă pe pragul casei și le invită să vină să aducă fertilitate Dar și pentru găgăuzi au un caracter dual - sunt buni, dar dacă cineva îi enervează, mai ales nerespectând interdicțiile relevante, devin longi și îl pedepsesc cu un bolet Imaginea generalizată a caracterelor slave analoge, unde se găsesc, nu este uniformă și este prea complexă Dintre slavii estici, grupul de sirene include diverse personaje mitice precum scălător, sirene, beregin, căpușe, faraoni etc fecioare de apă Dar în imaginația lor, o trupă a acestor fecioare iese în evidență față de celelalte și se apropie de sirenele bulgare Ele apar pe pământ doar în timpul Rusal (Verde, Treime) Duminica - a șaptea săptămână după Paști, motiv pentru care este numită și Semik (Belor Syomu ha), și, de asemenea, Rusal Paște (Rusalchyn velagkden) Se crede că sunt ființe feminine invizibile, dar abia în această perioadă devin vizibile pentru oameni Sunt descrise ca fete nepământene frumoase, blânde și eterice, cu fețe palide fabulos de frumoase care seamănă cu o lună în creștere, ochi albaștri sau negri, cu gene groase și lungi Părul lor mereu curgător - blond, negru sau verde și uneori roșcat - este până la genunchi sau până la pământ, iar albul, parcă scos, este zvelt, dar după unii, picioarele lor sunt ca de gâscă De obicei se spune că sunt goi și desculți, dar uneori sunt descriși ca purtând cămăși albe și, potrivit bieloruși, poartă haine de aur, deoarece emit un luciu atât de intens încât ochiul uman nu-i poate rezista Uneori, capetele lor sunt împodobite cu ghirlande de flori sau ramuri de salcie Unii cred că sunt ușoare ca o pană și ușor de transferat de la ramură la ramură, de la copac la copac Alții îi descriu stând sub un copac, ținând în mâini un coș plin cu fructe de pădure, ademenind copiii cu un conto Potrivit unor credințe, sirenele sunt fete de șapte ani, printre Konto se numără și copii de ani În unele zone, se spune că apar sub formă de animale mici de pădure, cum ar fi veverițe, șobolani sau broaște Potrivit altora, sirenele sunt lebede albe frumoase, dar se transformă în fecioare drăguțe Judecând după sursele istorice rusești, deși mito-nominantul "sirene" este menționat doar din secolul al XVIII-lea, acestea sunt imagini mitice cu aspect de frumos păsări fecioare înaripate, care erau văzute ca zeițe ale rouei de pe fuste, ploii sau ceață umedă a dimineții cu mult mai devreme Acest lucru se vede cel mai probabil în învățăturile bisericești din secolele XII-XVII, deoarece acestea sunt prezentate alături de zeitățile slave Perun, Hore, Simargl, Makoii și zeițele lumii vegetale "treizeci și nouă de ses-trenits" Sporadic există credințe că unele dintre sirene au aspectul unui adolescent dezbrăcat cu părul creț deschis Relativ mai des în rândul ucrainenii și mai rar în rândul rușilor se regăsește ideea că sirenele sunt de ambele sexe - femei și bărbați Totuși, nu au fost raportate informații despre acesta din urmă În regiunile din nordul Rusiei, unde termenul de sirene nu se găsește aproape niciodată, au aspectul unor bătrâni urâți, inestetici și înfricoșători, cocoșați, cu părul negru și sânii uriași, pe care îi poartă peste umeri pe spate O idee similară a sirenelor se găsește și în rândul slavilor de vest/regiunile de est ale Poloniei, Slovacia Carpatică, Republica Cehă/ În același timp, în aceste trăsături, ele se corelează cu turca Alabasti, abhazia ad-Zizlan etc Uneori, sirenele apăreau și sub formă de păsări sinistre, în timp ce ciuguleau tăietorii de lemne în pădure, după care au început să zboare și au murit curând Se presupune că această noțiune a fost influențată de iranieni Se crede aproape universal că sirenele sunt spiritele fecioarelor înecate sau moarte nefiresc, adesea logodiți, dar necăsătoriți sau copii nebotezați În rândul ucrainenilor era credința că acestea erau spiritele oamenilor care au murit în Duminica Verde (Зеленые святки) În același timp, potrivit bielorușilor, sirenele sunt copii ai diavolului, motiv pentru care sunt sub puterea lui, iar conform unei alte versiuni, sunt copii ai vrăjitoarelor Rușii le considerau a fi soțiile "spiritelor apei" apei Fără îndoială, aceste credințe au apărut ca urmare a luptei preoților cu păgânismul Se credea că în timpul săptămânii, când sunt pe pământ, locuiesc în păduri și câmpuri, iar alteori trăiesc în nori sau se ascund sub pământ și dorm acolo, iar după alții, își petrec restul anului în râuri sau alte corpuri de apă, unde au palate de cristal mai roșii În ideile slavilor estici, sirenele sunt rele și răzbunătoare, ostile ființelor umane, în special fecioarelor și tinerelor Așadar, în ziua în care sosesc - Ziua Tuturor Sufletelor sau Joia Duminica Treimii - era interzis să se facă orice fel de muncă de câmp sau gospodărie, precum și de scăldat în râu, în special copiilor și fecioarelor Se credea că nerespectarea acestor interdicții era o expresie a lipsei de respect față de sirene, iar acestea le pedepseau trimițându-le boli, înecându-i pe cei care se scăldau și, uneori, dăunând animalelor Pe parcursul întregii săptămâni, oamenilor le era frică să întârzie în pădure, pentru că credeau că acolo sirenele se distrau și cu o voce blândă îi ademeneau pe cei întâlniți, în special bărbați, apoi îi speriau și îi gâdilau până leșinau Unii dintre bărbații înspăimântați erau bolnavi de febră Uneori erau târâți în apă Potrivit altora, cel care vede chiar și de la distanță o sirenă începe să râdă fără motiv, da strâmbându-se și ghemuindu-se Pentru a se proteja de sirene, toată lumea purta pelin, iar ucrainenii încă mai împrăștie papur în case și curți, pe care îl aruncă în prima zi după Duminica Sirenelor Asemenea samodivelor bulgare, ocupația principală a sirenelor slave orientale este să se distreze Distracția lor preferată este să se leagăn pe crengile copacilor, așa că oamenii obișnuiau să lege în avans vârfurile sau crengile a doi mesteacăni vecini, astfel încât să se poată ține cu ușurință unul de celălalt În același timp, se credea că sirenele ajută oamenii Se credea că noaptea cântă și dansează în păduri, iar în zori se rostogolesc în iarba plină de rouă din pajiști sau aleargă pe câmpurile înflorite de secară, in și cânepă, încât nici măcar cu un cal nu-i pot ajunge din urmă Potrivit unei alte versiuni, în timpul Duminicii Sirenelor, acestea protejează secara de cădere, culoarea ei și de alte nenorociri Iarba din aceste pajiști crește luxuriantă și verde, iar culturile de pe câmpuri sunt mult mai abundente Alții susțin că sirenele sfințește culturile înflorite și astfel le protejează de nenorociri Apoi dispar, ceea ce arată că aceasta este funcția lor principală, pentru care apar oamenilor Toate acestea leagă sirenele de zeițele vegetației și fertilității, ceea ce este confirmat de o credință răspândită de-a lungul râului Kuban din sudul Rusiei, înregistrată în primele decenii ale secolului Potrivit lui, sirenele sunt "trei cu nouă surori" ( "treizeci și nouă de Sestre-nit",) deoarece interpretarea lui treizeci și nouă este "trei cu nouă", adică numărul de sirene este de douăzeci și șapte (sau treizeci și nouă?) În manuscrisul rus vechi "Cuvântul unui anume Hristolyubtsa" (din secolul al XII-lea ) este raportată a fi o zână care are de surori (" de surori") Fără îndoială, "Surorile" Sestrenitz indică faptul că zânele-sirenă au fost percepute ca surori Au fost individualizate, așa cum este evidente din numele lor personale parțial păstrate: Osvianitsa, Zitnitsa, Pshenitsa, Travnitsa, Perei-tsa, Katranitsa, Breznitsa, Vervitsa, Vyshnitsa, Slivnitsa, Jablonitsa, Grushenitsa, Osinitsa, Ternovnitsa, Divovitsa, Rozovitsa, Lubisitsa, Mynyaatsauper Numele de familie, precum și sora nominalizată la monetărie, sunt consemnate și în dictonul "Sanya da Senyava - două surori" din regiunea Galichki, ceea ce arată că această idee a avut o răspândire foarte largă Aparent, aceste mytonime au fost derivate din nume de plante, ceea ce înseamnă, de asemenea, că personajele numite cu ele sunt personificări ale unor zeițe ale lumii vegetale și ale fertilității și se disting de fecioarele de apă din mitologia slavă de est Principalul dintre ei se numea Rosyanitsa-Sestrenitsa Ea era considerată conducătorul rouei, adică de apă cerească Printre ruși, sirenele au fost asociate și cu experiențele amoroase Când fetele, mai rar femeile, observau că bărbații lor iubiți le înșelau, mergeau cu un buchet de flori pe malul râului, unde se plângeau sirenelor După ce s-au plâns și au cerut ajutor, au aruncat buchetul în apă Duminica Sirenelor în rândul slavilor răsăriteni s-a încheiat cu ritul trimiterii sirenelor (exilul sirenei // înmormântarea sirena), care are mai multe soiuri - în unele cazuri se ține o sărbătoare în aer liber, în altele se desfășoară jocuri rituale, în Konto persoana rituală principală este o fată sau o păpușă îmbrăcată ca o sirenă și, uneori, un întreg grup de fete preiau rolul de sirene Cazurile sunt interesante, în conto efigia sirenei este în imaginea unui cal Acest ritual pune capăt interdicțiilor în vigoare în Duminica Rusalului Grupul de sirene din mitologia rusă include și faraoni, deoarece acestea corespund în esență sirenelor grecești antice Ele sunt cunoscute sub diferite nume în alte mitologii și se caracterizează în principal prin aspectul lor - jumătatea superioară a corpului lor arată ca o femeie frumoasă, iar jumătatea inferioară seamănă cu un pește Bulgarii le mai numesc si shakers În reprezentările mitologice ale bulgarilor, sirenele sunt ființe supranaturale invizibile cu înfățișarea unor fete frumoase cu păr și aripi lungi și blonde, îmbrăcate într-o haină albă, încinse cu o brâu țesut din fire cu culorile curcubeului După unii, ei sunt purtători ai fertilităţii câmpurilor, iar după alţii sunt duhuri rele Unii credeau că sirenele apar sub formă de fluturi galbeni sau albi, deoarece ies din bazine naturale de apă sau trec peste Dunăre doar în timpul Duminicii Sirenelor Numărul lor este raportat doar în "Veda slovenă", unde sunt menționate trei Yudi Rasenitsi, dar se pare că sunt mult mai multe De asemenea, nu există informații directe despre individualizarea sirenelor bulgare Dar unele dintre numele proprii din estul Sirenele slave, ca si in cele romanesti, in sistemul lingvistic si cultural bulgar sunt folosite ca termeni de rudenie pentru a numi surorile mai mici ale sotului si atunci cand sotia le se adreseaza Majoritatea sunt formatii secundare de nume de plante precum: viburnum, zmeura, ciulin, mar , dunka 'gutui', draginka 'tip de prune', ka-ramfila, tsreiina 'cirese', galbenele (nevenka) Printre acestea se intalnesc corespondente evidente: ruseasca Yablonitsa = mar bulgar, rusa Ternovnitsa = bulgar ciulin , rusă Vyiinitsa = bulgară tsreiina și rusă Slivnitsa = bulgară dragunka 'tip de prune' Mitonimul românesc Trandafira în bulgară corespunde denumirii trandafirului de viscol În bulgară, denumirea plantei de trandafir nu este înregistrată cu semnificația de viscol, dar una dintre sirenele românești se numește Ruja, ceea ce sugerează că așa au înțeles bulgarii oricare dintre sirene, și, în paralel, una dintre sirene Acest fapt sugerează indirect că sirenele bulgare au fost, de asemenea, individualizate și conform prezumției unei paralele între mitonimi și termenii de rudenie în limba bulgară (un probabil și în alte limbi slave), și-au pierdut funcția de mitonime, dar și-au pierdut funcția de termeni de rudenie Totodată, în unele aşezări se păstrează denumirea de soră, cu forma fonetică soră şi formele fonetice soră, stryce, strytsi pl , srytce, srytsa, care se generalizează pentru satele mai mici Acest termen corespunde fără îndoială numelui mitologic general soră, plural h surori pentru a desemna zeițele lumii vegetale Numele surorii principale în limba rusă - Sestryanitsa-Rosyanitsa, în bulgară este păstrat doar în "Veda Slovena", unde menționează trei Yudi Rasenitsi Deși într-o formă transformată, imaginea rusă a Sestryanitsa-Rosyanitsa este păstrată și printre bulgari Îl găsim în numele actorilor din ritul păgân al fluturelui, deoarece pe lângă dodoli și duduli, în unele dialecte se numesc trosomanki - unul dintre numele sirenelor din tradiția rusă Pe de altă parte, printre Ucrainenii, uneori în timpul ritualurilor rusale, persoana rituală sirena era stropită cu apă (obișnuință printre bulgari legată și de ritul fluturilor) Aceste fapte dezvăluie o legătură a sirenelor cu ritul chemării ploii Și poate că este fixată și în nume rosnice, des întâlnită în cântecele populare ca definiție a "feiței tinere, fată"? Unele nume din lumea plantelor amintesc, de asemenea, de mitonimul Rosya-nitsa și de definiția Rasenitsi - sundew /frunze rotunde/ (Drosera rotundifolia L ) ; rouă sau rusanliche, cunoscută și sub numele de floarea autosălbatică (Dictamnus aibus L ) - floarea preferată a sirenelor, ale căror vârfuri le tăiau pentru a face coroane, iar oamenii, ca bulgarii basarabeni, au credința populară creștină că Femeile ruse sunt spiritele bebelușilor uciși de Irod la Ierusalim Potrivit bulgarilor, sirenele trăiesc la sfârșitul lumii și vin la oameni doar o dată pe an - primăvara, a șaptea săptămână după Paști, cunoscută sub numele de Duminica Sirenelor (Rusalya //Rusalii //Rusalii //Rusalnitsa), care le este dedicată De obicei, acestea sunt zilele de la Ziua Mântuirii până la Duhul Sfânt, iar în unele cazuri este săptămâna după Sfânta Treime conform calendarului sărbătorilor creștine În acest timp, ei locuiesc în iazuri, păduri și câmpuri, după care se întorc în rezervoarele naturale O tradiție poetică spune că în jurul prânzului în miercurea sirenelor - cu o zi înainte de Spasovden, sirenele încep să se pregătească pentru călătoria lor Noaptea sunt deja aici și încep să culeagă florile trandafirului, fac coroane de pe tejghea și sunt îmbrăcați vesel de parcă ar fi o sărbătoare Potrivit altora, ei vin sâmbătă seara împotriva Rusal Sunday şi intră în sat împreună cu vacile când se întorc de la păşunat şi pleacă din nou cu ei în dimineaţa sâmbătei următoare Chiar a doua zi după sosire, își încep munca principală - stropirea câmpurilor, câmpurilor, viilor, grădinilor și pajiștilor, astfel încât să existe fertilitate, de exemplu funcția sirenelor este să stropească umiditate dătătoare de viață pe câmpurile înflorite pentru a da fructe și a avea un hibiscus go-lamo Aceasta este perioada în care vița de vie și culturile de câmp au nevoie de umiditate, dar nu de ploaie abundentă Se credea că sirenele își stropesc roua rodnică pe câmpurile înflorite de carpen Acest lucru se întâmplă pe tot parcursul săptămânii În acest timp, sunt deosebit de veseli și fericiți, amabili și binevoitori cu oamenii Totuși, conform "Vedei slovene", cele trei Judi Rasenitsi rasete "stropesc" pe pământ "grindină albă, tunet înverșunat", în timp ce distrug recoltele, dar după ele Siva Dumnezeu le stropește din nou cu apă rece într-o cupă de aur si isi revin Acest complot reflectă probabil o noțiune locală Fără îndoială, sirenele, atât în alte mitologii, cât și în tradiția bulgară, sunt direct legate de cultul semizeilor agrari și de vegetația plantelor Se credea că sirenele pot fi periculoase și pentru oameni, în special pentru cei care interferează cu munca lor Ele pot provoca diverse boli, numite cu denumirea generală rusata, dintre care cele mai frecvente sunt herpesul, ograma și un fel de boală în zona inghinală a unei persoane, iar cea mai periculoasă este boala rusal (samodiv) "epilepsie"; paralizie' Dar asta se întâmplă doar atunci când cineva, cu bună știință sau fără să știe, îl împiedică să-și facă treaba ieșind să cultive câmpurile, viile, grădinile, toate activitățile care sunt interzise în această perioadă Se crede larg că sufletele celor care au murit în Ziua Tuturor Sufletelor, prima zi a Săptămânii Rusal, care au fost dizolvate înainte de Paște, se întorc din nou acasă Poate de aceea unii cred că sirenele sunt niște înșelători ale morților Conform credinței, sirenele pot vindeca bolile cauzate de ele și de alți demoni Are loc în principal în noaptea dinaintea Spasovdenului, când în legătură cu aceasta se înfăptuia ritul mersului pe rouă Constă în faptul că seara îi conducea pe oameni pe o poiană de rouă, unde trebuiau să petreacă noaptea Au adus cu ei pâine și pui fiert, pe care le-au lăsat ca ofrandă sirenelor Un borcan cu apă a fost așezat lângă capul pacientului culcat Toată noaptea, până am părăsit câmpul, nimeni nu trebuia să vorbească Dimineața, când se trezea, se uitau mai întâi în tigaie și dacă era ceva în apă - o frunză, un băț, o furnică etc sub , aceasta a fost luată ca un semn că sirenele erau favorabile acestui pacient și ar fi făcut-o să vă faceţi bine Alții credeau că într-una din nopțile săptămânii Rusal, bolnavii ar trebui să petreacă noaptea lângă vreun izvor Rusal A treia modalitate de tratare a bolilor grave a fost prin jocul ritual rusal, caracteristic nord-vestului Bulgariei În esență, este un dans ritual numit kalush, care a fost cântat pe sunetele unei melodii speciale pe parcursul zilelor de Duminica Rusal pentru sănătate și fertilitate În plus, era folosit pentru a trata pacienții cu boli severe, deoarece Kalushari dansa în jurul pacientului, îl ridica cu covorașul pe care era întins și îi dădea să bea din apa din tigaie, care conținea usturoi și câteva ierburi Echipa Kalushari era formată din sau bărbați special antrenați Sub conducerea wataf-ului, grupul se adună cu ceva timp înainte de Duminica Rusalului pentru a-și face toje și alte accesorii Ele sunt dizolvate după ultima zi a Duminicii Sirenelor În acest timp sunt inseparabili și îl petrec mai ales în tăcere Grupuri similare, numite rusalski, formate din - de persoane rituale - rusalii, au existat în sud-vestul Bulgariei și în Macedonia de Nord de astăzi, dar își executau dansurile rituale de la Crăciun până la Ziua Sf Iordan Printre ruși, a existat și credința că, pe lângă Duminica Sirenelor, sirenele ar trebui sărbătorite și la câteva zile după Nașterea Domnului Hristos, precum și în sărbătoarea de vară a lui Ivan Kupala (bulgar En'ovden) Mitonominantul rusalki și variantele sale sunt răspândite în principal în nordul și parțial în sud-vestul Bulgariei Dar nici acolo unde nu este cunoscut, Duminica Rusalului a fost considerată o sărbătoare a autodivei și a fost sărbătorită neapărat Pentru a nu supăra sirenele și a nu pedepsi oamenii bolnavi, în această săptămână s-a respectat un întreg complex de interdicții, mai important decât socoteala: să nu facă nici o muncă de femeie sau de câmp; să nu se scalde, mai ales în corpuri de apă; să nu petreacă noaptea în aer liber; să nu stea afară după apusul soarelui; a observa abstinenta de la actul sexual etc Dacă cineva trebuia să meargă la câmp în această perioadă, ducea cu el usturoi, planta Dilanka, care poate învinge orice rău, și se tencuia cu lipici de furtună, care respinge sirenele În unele sate, dimineața devreme, chiar înainte de răsăritul soarelui, femeile și fetele culegeau tenda fil roșu, pel yin, geranium, oleandru și alte plante, țeseau coroane cu fir roșu din konto și le puneau pe capetele copiilor încă adormiți Pentru a se proteja de sirene pe parcursul întregii săptămâni, toată lumea purta o crenguță de pelin, lipici sau alte ierburi aromatice și împrăștia usturoi, frunze de nuc și altele prin cabane În ultima zi a Săptămânii Sirenelor, s-au aruncat în stradă sau s-au îngropat într-un loc în care nu era nimeni cu nu calca Unele dintre ele au fost ținute pentru tratament pe parcursul anului Unii făceau și coroane de pelin, prin care străpungeau, apoi le atârnau pe porți pentru a nu intra sirenele Cele mai periculoase zile ale săptămânii Rusal sunt miercuri (Rusal Wednesday) și vineri (Rusal Friday) și uneori marți (Crazy Tuesday) Sirena mito-nominativă se referă și la creaturi hibride mitice, în konto partea superioară a corpului are aspectul unei fecioare frumoase, iar partea inferioară este coada unui pește Dar aceasta este o nouă influență literară În dialecte acest caracter apare sporadic și se numește element Potrivit unei credințe, sirenele determină necazurile viitoare ale celui care vine primul dimineața la râu să se scalde În Sf Bulg se inregistreaza geortonimul rvumln "Penticosta" și adjectivul rousm'n, iar mitonominantul rousllka se găsește numai în limba slavonă bisericească Partea predominantă a oamenilor de știință, al căror obiect de studiu au fost sirenele și Duminica Sirenelor, confirmă ipoteza savantului slavist autoritar pr Miklosic și acceptă aproape fără critică afirmația sa că Duminica Rusală (Rusalia) printre slavi a fost adoptată de Rosalia romano-greco-tracă, Rosaria (lat rosălia, gr povodkla) "festival păgân de primăvară legat de cultul morților, când trandafirii sunt așezați pe mormintele lor', i se presupune că numele sărbătorii este derivat din trandafir Se spune că împrumutul a venit din Bizanț prin slavii din sud, împreună cu creștinismul, a fost transferat și slavilor estici Susținătorii acestei ipoteze susțin că sărbătoarea a motivat ulterior apariția sirenelor slave ca imagini, deoarece acestea au persocificat-o, idolatrizat-o și spiritualizat-o Argumentul principal pentru această afirmație este proximitatea sonoră a numelor respective și legătura sărbătorii cu morții În ciuda confirmării acestei ipoteze de către o serie de oameni de știință, ea rămâne îndoielnică, cel puțin pentru că în tradiția bulgaro-slavă, imaginile mitice dau denumirea sărbătorilor și riturilor dedicate acestora, și nu invers Acest mod de a numi geortonime moștenește și practica religioasă creștină Cercetările recente infirmă și opinia pr Miklosic și susținătorii săi Printr-o analiză comparativă, se dovedește în mod convingător că rosalia romano-italiană și rusalia slavă nu sunt legate genetic și "atât funcțiile utile, cât și nocive ale sirenelor le-au fost inerente de la început și nu au apărut într-o etapă ulterioară sub influenţa creştinismului* * Pentru prima dată în izvoarele scrise rusești, Rusalii sunt menționați în "Cronica Lavrentiev" din Acolo sunt condamnați ca un obicei păgân de prevenire a secetei În izvoarele ulterioare, Rusalii sunt definiți ca "jocuri demonice", pt pe vremea lor se oficiau anumite rituri păgâne, se țineau carnavalele cu măști de animale, se jucau diverse "jocuri cu demoni", însoțite de muzică, cântece, dansuri și alte distracții Faptele arată clar că acesta este un obicei ritual arhaic în rândul rușilor și nu are nimic de-a face cu creștinismul Singurul lucru în comun cu rozariile romane este că unii au perceput sirenele ca fiind sufletele celor care au murit de o moarte nefirească Potrivit unei alte versiuni, sirenele sunt de origine iraniană și sunt înrudite cu mitul câine Semargl (Simurgh-Pereplut) din mitologia rusă Ipoteze despre rudenia geortonimului Rusalii // Rusale k a nedela si mitica sirena cu substantivul ruslo sau rosa si numele anticului râurile sacre Rossa și Rusa cu adjectivul rus (rus русый) sau cu verbul русся, exprimat de alți cercetători, sunt ignorate cu încăpățânare Versiunea originii lor slave a fost de mult respinsă În folclorul slavilor răsăriteni, este subliniată credința că sirenele iau sufletele celor înecați, dar bogăția lor htonică nu le leagă de sărbătoarea romano-vggaliană a morților Sirenă, regină, Fecioară roșie, Nu-ți pierde sufletul, Nu te lăsa înecat, Și noi ne închinăm înaintea ta! regina sirena, fata frumoasa, Nu pierde sufletele Nu-i lăsa să se înece Și ne înclinăm în fața dumneavoastră! /Zelenin, K voprosu , / Ceea ce este mai important aici este că pentru ruși sirena este o fecioară roșie, dar în acest caz krasnaya nu înseamnă "roșu" ci "frumoasă" Acest lucru sugerează că morfema rădăcină rus- este asociat semantic cu "roșu", respectiv "frumos" Compoziția sonoră a rădăcinii rus- este acoperită de adjectivul rus în bulgară, în rus , Rus vechi iar Erb -Ts Slav (rusu Gr 'poucaoț > EpuSpoț 'vierme' Etimologii, care derivă sirena din blond, au în vedere că una dintre trăsăturile caracteristice ale unei sirene este părul ei deschis și lung (comparativ mai rar sunt verzi, roșii sau altă culoare) În unele locuri, ei cred că sirena este roșie sau cu ceva roșu pe ea - rochie de soare, cămașă, curea și chiar cu dinți roșii Prin urmare, poate că nu semnificația "cu părul blond", ci "vierme, stacojiu" - acea culoare nedeterminată a focului sau a soarelui, formează structura profundă a adj blonda si blonda mitonoiinant Printre belaruși, cămașa sirenei este strălucitoare, care este din nou asociată cu soarele Motivul acestei analogii este și numele compus Rus-Sur-Asur al unui monstru din mitologia rusă, în care Sur este foarte probabil mitonimul Surya "zeul indian al soarelui // bulgar zeul Sur ȘI Surva" și Asur = Asura este "un zeu de cel mai înalt rang din cele mai vechi Vede" Este greu de spus ce înseamnă Rus în acest caz, dar legătura cu soarele face posibilă presupunerea că acesta păstrează implicit și semantica cuvântului slav rus "luminos sau roșu, poate mai precis o culoare aprinsă, însorită" Dacă într-adevăr aceasta este semantica componentelor, atunci mito-nominantul Rus-Sur-Asur este numele unei zeități străvechi, care a fost ulterior reinterpretată ca un demon Acest lucru confirmă și ipoteza că imaginea de joc a Rusiei ruse nu este un monstru De la rădăcina *roudh- cu un grad diferit de vocală este și sanscrită robita-s 'vierme' Într-o formă substanțială, se găsește în numele Rohita "unul dintre caii anulați ai zeului-Soare" și Rohini (lit "Roșu"), care are mai multe semnificații: ) fiica lui Daksha și soția Lunii- dumnezeu; ) soția lui Vasudeva și mama lui Balarama; ) consoarta lui Krishna; ) fiica lui Kasyapa și mama lui Kamadhenu, un kravaga care îndeplinește toate dorințele din hinduism În etimologicizarea mito-nominantului rusalka apare o altă problemă, legată probabil doar de duminica festivă a Sirenelor Se spune că structura internă a numelui ritului Rusal Kalush este "cal" Și în ritul rusesc de a trimite sirenelor efigia implicată în ea, uneori înfățișează un cal sau un cap de cal Aceasta dă motive să presupunem că rădăcina slavă rus- în acest caz corespunde Sf Germ Hros 'cal Se pare că numele calului lui Don Quijote - Rosinant (Rusinantp) are legătură și cu el Și în credințele rusești, calul este considerat purtător al puterii sacre, divine Acest lucru sugerează că el a fost într-un fel strâns asociat cu sirenele și riturile de sirene, unde probabil a deținut un loc important și chiar central Pe de altă parte, este posibil ca Duminica Sirenelor să fi fost o sărbătoare slavă a sirenelor mitice, care s-au contopit cu acțiunile rituale ale unei alte sărbători arhaice legate de cai și de o societate secretă masculină Bărbații-rusalia au fost probabil identificați cu ei, deoarece sunt rar menționati atât în materialele etnografice rusești, cât și bulgare, și în legătură cu sirenele În același timp, Rășenici - o componentă a mitonominantului compus Yudi Rasenici, menționat în "Veda Slovenna", ar putea fi înrudit cu "creierul" indian Vedic Rasa și sinonim cu soma sau amrita, adică "lichid care conține energie vitală* cu ea sirenele stropesc plantele agricole Întrebarea etimologiei sirenelor mito-nominante rămâne deocamdată deschisă, dar este foarte probabil să fie din rus "lumină" Acest lucru este dovedit de antroponimele bulgare Rusi, Rusko, Ruse, Rusen, Rusin; Rusa, Ruska, Rusana, Rusanka etc , dar corespund lui Svetlio, Svetlan, Svetlin, Svetlozar; Svetla, Svetlana etc , iar numele personal feminin Rusafka este acoperit cu mitonominantul rusavka care înseamnă "sirenă" înregistrat în limba rusă Potrivit etimologiei populare, unii bulgari basarabeni îl asociază pe mito-nominantul Rusomanki cu Ierusalim Sh Arnaudov A , Kukeri și Rusalii // Colecția de plăceri populare și picturi populare (SbNU), vol XXXIV, S , : - ; ; Afanasiev A , Vederi poetice ale slavilor asupra naturii, v , M , : - ; Badalanova Geller F , Cartea care e în gură: Biblia folclorică a bulgarilor basarabeni și taurideni, M , : ; Benovska-Sybkova M , Pentru sirena în folclorul bulgar și folclorul bulgar, carte , S , : - ; Benovska-Sabkova M , Pentru o tradiție de sirenă în Bulgaria de Nord-Est // Studii regionale despre folclorul bulgar, vol : Tradiții folclorice în Bulgaria de Nord-Est Cercetare și materiale, Razgrad, : - ; Benovska-Sabkova M , Rusalchit și autodivin în tradiția bulgară // Studii medievale și antropologie culturală Culegere în cinstea împlinirii a de ani de activitate creativă a prof Donka Petkanova (art A Angusheva-Tikhanova şi colab ), S , : - ; Vinogradova L N , Tradiția Rusală printre bulgari și popoarele slave de est (Perspective Studiu comparativ) // Probleme în folclorul bulgar - Folclorul bulgar în tradiţia culturii slave şi balcanice, vol , S , : ; Vinogradova L N , Ce știm despre sirene? // Antichitate vie, M , carte , : ; Vlasova M , Superstițiile rusești Dicţionar Enciclopedic, S Pb , : - ; - ; Georgieva I , Bulgarian national mitology, S , : - ; Gerov N , Rechnik în limba bulgară, vol V, S , : ; Zelenin D K , Despre problema sirenelor // Lucrări alese Articole despre cultura spirituală - , M , : - ; Zelenin D K , Lucrări alese Eseuri despre mitologiile rusești: Sirene și morți nenaturale moarte, M , : - ; Zlatkovskaya T D , Rosalia - sirene? (Despre originea Rusaliei slave de est) !! Istoria, cultura, etnografia și folclorul popoarelor slave: VIII Congres Internațional al Slaviștilor Rapoarte ale delegaţiei sovietice, M , : ; Iliev I , Rusalii și Kalushari (Disertație pentru premiu pe imagini și pas științific, "Dr în Filologie"), SU "Kl Ohridski"; Kvilinkova E N , Rusals - sirene - peri / / Muzee, Tradiții, Etnia secolelor XX - XXI Materiale ale Conferinței Științifice Internaționale dedicate aniversării a de ani a Muzeului Rus de Etnografie Sankt Petersburg - Chișinău, : - ; Levkievskaya E , Miturile poporului rus, M , : - ; Marinov D , Credința populară și obiceiurile populare religioase, S , : , ; Mirolyubov Yu , Sakralnoe Rusi, M , ; ; Sf Mladenov, Dicționar etimologic și ortografic al limbii bulgare, S , ; Nappert, J , Indian Mythology, S , : ; Pavchovski I G , Panteonul slavilor antici și mitologia lor, S , : - ; Patrashkov V , Rusalian Rit - Kalugi, Zlatia-Montana, ; Popov R , Spre caracteristicile credințelor populare bulgare asociate cu perioadele de trecere la iarnă și primăvară / / Problema etnografică a culturii spirituale populare, S , : - ; Rybakov B , Rusalii și zeul Simargl-Pereplut / / Arheologia sovietică, Moscova, XI, : - ; Mitologia slavă, M , : ; Dicţionar de simboluri, Kiev, : ; Shishmayaov D I , Contribuție la etimologia populară bulgară //SbNU, vol IX, S , : - ; Ghinoiu I , ОЫсе iuripfpulare de peste ani (Dicționar), București, : , ; Miklosich Fr , Die Rusalien Ein Beitrag zur slavischen Mitologie Şi SAW, Wien, , : - ; Pamfile T , Milologie Românească, voi I, Dușmani și Prieteni ai Omului, București, ; Șăineanu L , Ielele Studii de mitologie comparata, București, ; Vulcănescu R , Mitologie Română, Bucureși, : RUSA F (rusaf'/Rod /) O creatură mitică blândă, care este supusă unei influențe puternice a tuturor și a tuturor w Denumirea a fost obținută prin substantivizarea adjectivului rusoe SAMODIVI SAMOVILYAK (samovylyak /Sev l /) Un spirit rău Conform materialului lingvistic și etnografic, acest personaj este identificat cu un vampir, dar aparent a fost inițial identic cu un mistreț Acești doi mito-nominanți dovedesc că printre Samodiva au existat și personaje masculine Acest lucru este confirmat și de textul unor bayanie, unde într-un test direct se spune că numai divele sunt împărțite după gen, adică se vorbește despre samdive feminine și masculine Mai târziu, elfii bărbați au fost reimaginați ca spirite rele [Vedea auto-sălbatic] Pentru etimologia mito-nominantului, vezi: samodiva SELF-VIEWER (Self-Viewer) Un epitet al lui Dumnezeu, care în unele stepe este folosit ca eufemism " Substantivul este complex: singur + cautare + -nick Motivația constă în credința că numai Dumnezeu veghează și vede tot ce se întâmplă pe pământ Sh Gerov N , Dicționarul limbii bulgare, vol V, S , : SAMODIV (samodiv /d /) Un spirit rău care locuiește în locuri inaccesibile omului; uneori identificat cu un vampir Judecând după nume, acest personaj este din grupul Samodivas și ar putea fi piperul lor Cel mai probabil, este identic cu un pistol autopropulsat w Pentru etimologia mito-nominantului, vezi: samodiva SAMO DIVI (samodiva - singular, samodyvi - pl /IB; SZB/); SAMODI-VLYA (samodiivlya - unitate h /Sof/); SAMODIVKIIYA (samodivkynya - unitate h /Vrach /); ACEEASI DIVSHTNITSI Creaturi mitice cu aspect antropomorf - fecioare sau femei frumoase, care sunt printre cele mai populare personaje din mitologia slavă de sud Nu au omoloage exacte în alte mitologii Sunt parțial înrudite cu nimfele (și/sau bacanale) greco-tracice, zânele vest-europene (Fee /francez J, Fee /german /, fairy /englez/), sirenele rusești, româna Pele (Iele) și Zâne (zâne) , sanziene (sânzienele), perias persane, răspândite printre tradițiile lingo-culturale iraniene și turcice etc Pandan (Nandana) este plin de nimfe - grădinile de plăcere (paradisul) din Indra Diferențe de tip, dar din aceeași clasă de imagini mitologice se găsesc și în tradiția chineză, unele konto sunt personaje folclorice, probabil pătruns din altă mitologie antică Ei au fost percepuți uneori ca spirite ale naturii, alteori ca spirite ale oamenilor decedați sau ca zeități bune de rang inferior (semidivități ale vegetației), iar uneori ca demoni răi, răzbunători Cele mai apropiate de samodivele bulgare sunt iele românești, ielele, numite uneori cu mito-nominanții slavi vide, samoville și samodive (f-mi la plural) Ca și ei, sunt individualizați - fiecare dintre ele are propriul nume: Budiana, Costeana, Cosinzeana, Firanda, Oprisana, Roșia, Ruxandra, Todonia sau Rudcna, Ruja, Păscuța, Trandafira, Consânz-eana, Sânziana, Magdalcna, Tiranda, Ana, Todonia De obicei, un număr impar - , , , și mai rar aproximativ , , , , Se îmbracă în alb, motiv pentru care unii îi numesc albele "cei albi", le plac muzica și jocurile, motiv pentru care răpesc oameni, cântă la tobă, cimpoi sau vioară, au aventuri amoroase cu tineri de rând, dar ei nu se căsătoresc Ei cunosc cel mai bine ierburile În același timp, sunt capricioși, se pot enerva ușor, așa că nu știi niciodată la ce te poți aștepta de la ei Potrivit credințelor populare, ele provin din sufletele tinerelor care au murit de o moarte nefirească Potrivit unei alte versiuni, acestea sunt fiice ale biblicului Irod, motiv pentru care sunt numite herodasi, ale lui Al macedonean sau al altui mare împărat din trecutul îndepărtat În manuscrisele slave de est și vest medievale este înregistrat- vili mito-nominant timpuriu - unul dintre numele samodivelor și printre slavii sudici Acest lucru dă motive să se susțină că aceste personaje mitice provin cel mai probabil din perioada proto-slavă Ulterior au fost restrânse de alte imagini din aceeași clasă sau au fost îmbinate cu acestea Și poate s-a întâmplat invers - vilele au fost împărțite în diferite subtipuri Printre sârbi, croați și bulgari, aceștia sunt numiți și cu alte nume, printre Konto cele mai frecvente sunt zânele sau samodivele În sistemul lingvistic și cultural bulgar, diva //samodiva, ila ȘI samovila, yuda ȘI samoyuda ȘI samovilska yuda, defa ȘI defka ȘI de-fina sunt lipsite de ambiguitate și sunt denumirile principale ale conceptului de diferite regiuni Este posibil ca acești mito-nominanți să fi desemnat odată caractere diferite, dar în folclor ele sunt adesea folosite interschimbabil, uneori chiar în cadrul unui singur dialect oblat Judecând după numele de diva, defa și defka și după poreclele lor de sfânt și uneori de zeiță, aceste ființe erau percepute ca zeități În afară de ele, există și multe alte nume locale, majoritatea konto reflectă unele trăsături caracteristice ale acestora sau sunt eufemisme La baza acestor personaje bulgare se află, probabil, nimfele tracice, după cum se pare, erau numite samodive și zânele slave Ele se corelează cu nimfele grecești - semi-zeițe, personificând forțele dătătoare de viață ale naturii În diferite stepe și din diferite aspecte, imaginea lor a fost influențată de vilele vechi slave, care au fost strămutate sau îngustate ulterior de samodivi sau au fost identificate cu aceștia Erau în mare parte asociate cu apa și spațiile de apă Este izbitor faptul că unele trăsături ale Samodivas au paralele cu Permianul persano-turc Astfel, în mintea bulgarilor s-a format o imagine colectivă unică a trupei personajelor mitice, ele fiind identificate cu vilele slavilor din sud și într-o anumită măsură cu românul Yele, în care imaginile tracilor -Samodivele bulgare și sirenele bulgare slave sunt combinate Unii dintre revivaliştii bulgari susţin că Samodiva sunt semizei De fapt, sunt mai degrabă zeități de rang inferior În cântecele din colecția "Veda Slovenna" sunt prezentate și ca atare, în principal prin mito-nominativul yudi Acest lucru este susținut de combinația de cuvinte Lada Yuda din ciclul de cântece "Lichen den Ladov-den", unde, dat fiind că Lada este o zeiță, atunci în acest caz juda are și sensul de "zeiță" În această colecție, acestea sunt uneori denumite în mod direct zeițe și se menționează că le-a fost sacrificat o găină neagră sau un curcan Deși sunt prezentate prin imaginea lor generalizată, multe dintre ele sunt individualizate În poezia populară sunt mentionate numele unora dintre ei: Angelina, Vela, Vida, Gelmeruda (Germeruda), Dena, Irina Samovila, Magda, Mariika, Mita, Radka, Smita, Stana, Stoina, Yana etc Cea mai tânără și cea mai răutăcioasă este Gyurga (Gyurga, Gyurya) zâna, iar cea mai bătrână este Dimna Yuda Alte nume sunt fixate în "Veda slovenă" - First (Parva, Barva) Yuda , Living Yuda, Mora Yuda, Vidna Yuda, Milka Yuda, Maga Yuda, Peina Yuda, Gora Yuda, Durga (Dorga) Yuda Samuvila, Slanka Yuda, Filka Yuda, Fratna Yuda Samuvila etc Mito-nominantul Yuda, comun melodiilor acestei colecții, este uneori duplicat sau alternat cu Samuvila și Defina și rămâne neclar de ce Defna este reprezentată ca nume personal: Dana my Judah Dana My Samuvila Dana my Defina ; Oi via, doi Judi Samuvilis; Multumesc, Yudu, multumesc Dorgu, Dorgu le, samuvilu! Este de remarcat faptul că Iuda se scrie de obicei cu majuscule, iar în aceste cazuri își asumă uneori rolul unui nume personal: Judah Samuvilla Celelalte componente sunt scrise și cu majusculă în nume complexe similare: Judah Samuila și în Ziva Judah Samuila, iar cu Defa și Defina, aceasta este obișnuită: Dana Defina; tânăra Defchinka; mic Defa etc Individualizarea este unul dintre semnele statutului lor divin Câte sunt Samodiva nu este clar - se precizează sporadic că sunt trei sute, șaptezeci și șapte, nouă sau trei În reprezentările mitologice ale bulgarilor până în secolul al XX-lea, aceste creaturi aveau înfățișarea unor fete frumoase sau tinere, dar în bayania samodivele se disting clar după gen: te îndulci evrei şi sălbatici daca esti femeie - surorile să fie pe X /numele pacientului/, dacă sunteți bărbat - frații să fie pe X Termenii înregistrați samodiv și samovilyak confirmă, de asemenea, împărțirea lor pe gen În "Veda slovena" se povestește despre Gorce un erou care s-a definit ca Div mi Gorce samudiven, din care reiese clar că Gorce este un personaj înrudit cu la auto-scafandri Nu există o descriere a personajelor masculine, a manierelor și a funcțiilor lor Se știe doar că ei cântă, iar pe muzica lor cântă autodivele Informațiile disponibile se aplică numai femelelor samodive Potrivit acestora, aceste creaturi mitice cu aspect fermecător sunt invizibile, dar oamenii își pot auzi vocile Se credea că erau văzuți doar de cei născuți sâmbătă și de cei care, după ce au fost înțărcați, s-au supt din nou laptele matern Descrierile lor le prezintă ca niște fecioare sau tinere drăguțe și grațioase, cu fața palidă și cu ochi negri, cu păr fin, auriu sau roșcat, până la călcâi Frumusețea lor extraordinară în "Veda slovenă" este dezvăluită prin mijloace mitopoetice în felul următor: Discursul nu a negat încă, doi evrei au ieșit din noapte: soarele strălucea puternic, stelele tremurau pe frunte, părul târa pământul! sau Sova a spus, rege, nu nega că a venit Iuda Samuel: Ut liku strălucește un soare senin, în piept este o lună senină, stele mici sunt adunate în ea! Tot acolo, zânele evreiești sunt identificate cu stele: Trei sute de stele mi s-au revărsat / Trei sute de stele, trei sute de evrei, motiv pentru care se mai numesc și surori înstelate Ca şi peria persan-turcă, au aripi, pentru că îi ajută să zboare: Sova reche Judah ne reche // si farkna ta utide af goratpa Aceștia sunt îmbrăcați într-o cămașă lungă albă sau sukman, încinși cu o cearcă verde sau una care combină culorile curcubeului, iar uneori sunt drapați cu o mantie numită umbră // rază "voal alb" Capetele lor sunt de obicei împodobite cu o coroană de flori de câmp, dar folclor menționează, de asemenea, că capul lor este acoperit cu un mahram cu margini aurii "un tip de batic" În aceste atribute se află puterea lor magică supranaturală Este suficient să-i iei una dintre ele și devin femei obișnuite Puterile lor vitale sunt ascunse în părul lor, iar dacă sunt tăiați, mor Zânele sunt menționate sporadic ca având picioare de capră, cal sau măgar și ochii lor fermecați strălucind Potrivit folclorului cântecului, Samodiva călărește un căprior cu șase, nouă sau chiar douăsprezece aripi, ale cărui etrieri sunt șopârle sau șerpi de apă (șerpi de apă), frâiele sunt "doi șerpi fioroși", biciul este o viperă - frumos și uneori smochină verde sau galbenă Sunt înarmați cu un arc și săgeți, precum Artemis, zeița tracică a vânătorii și zeița celtică Epona În cântece se spune că Samodiva se hrănește cu pâine, miere, ciuperci și mere; se îndrăgostesc dar nu se căsătoresc, uneori au copii, leagă leagăne pentru bani În amintirea samodivelor, păstrate până astăzi în memoria oamenilor, sunt fermecatoare, captivante prin frumusețea lor, fecioare vesele, lipsite de griji, cu spiritul liber, pentru că își adoră libertatea și din cauza ei nu se leagă de soți Iar dacă se întâmplă acest lucru, își pierd vitalitatea mitică și libertatea nemărginită, pentru care plâng și cu prima ocazie își părăsesc casa, bărbatul care îi iubește și chiar copiii Există, de asemenea, o idee opusă despre auto-scafandri În unele surse scrise, ei sunt descriși ca bătrâni urâți și răi, îmbrăcați în haine negre, care cutreieră pădurile în întuneric Aceștia sunt probabil evreii de culoare menționați în "Veda Slovenna" Potrivit unei alte versiuni, aceștia apar sub formă de rațe sau ca mame cu mulți copii în jurul lor Ei fac dragoste cu monștrii negri care arată ca un arab negru și dau naștere copiilor de la ei Potrivit unei credințe, Samodivas au fost răpiți de femeile arabe, în timp ce altul spune că se nasc din păcătoși morți, fecioare înecate sau sunt sufletele femeilor aflate la naștere, pe care pământul și cerul nu le acceptă Pe această bază, ele sunt asociate cu sirenele rusești, conto sytso sunt interpretate ca spirite ale fetelor înecate sau ale celor care au murit din cauza unei alte morți nenaturale Într-una dintre melodiile din "Veda Slovenna" bătrânul Iuda Samovila este descris ca un hibrid de bărbat și șarpe cu trei capete, cozi și brațe Se spune direct că "s-a născut dintr-un șarpe" Samodivas trăiesc în Sfârșitul Lumii, unde pământul și cerul se îmbină, în satul Samodivas Kuiikundalevo Acolo se beau "vin auto-sălbatic, din care cineva se întinerește și nu se îmbolnăvește" Într-o poveste se spune: "Nu vei găsi mai bun decât satul nostru Aici nimeni nu se îmbolnăvește sau moare, aici nimeni nu știe un plângere și întristare; " Potrivit unei alte versiuni, satul este Zmeikoѳo, care este situat peste trei munți Numele satului sugerează că acolo locuiesc și șerpi și șerpi Potrivit "Vedei Slovene", evreii au un pământ iudeu, care se află și el la capătul lumii În afară de ei, în aceste așezări pot ajunge doar magii și hornbills "ca vulturii", deoarece trag carele samodivelor Asemenea șerpilor, samodivele vin în lumea noastră, când primăvara iese și toamna se întoarce [vezi șarpele], iar un cuc le anunță sosirea În acest timp, ca șarpele mitic, ei sălbatici locuiesc mai ales în locuri pustii și păduri în munţii înalţi şi adesea în jurul izvoarelor, râurilor sau lacurilor ale căror apar ca conducători De obicei, trăiesc pe sau sub copaci bătrâni cu topless sau în golurile copacilor nodurosi - unii stejari, fag, nuc, plop și frasin și sicomor nu le permit Unii credeau că s-au așezat în rădăcinile copacilor, sub care curgea apa (asemănător cu un dragon scandinav) Potrivit unei alte versiuni, Samodiva trăiește în locuri în care au fost îngropați cei care au murit din morți nenaturale și copii nebotezați Uneori se aseaza sub streasina caselor parasite, in biserici parasite, mori, mai ales daca sunt stangaci, sub poduri, rascruce de drumuri sau in locuri viperoase Potrivit "Veda Slovenna", evreii zboară uneori pe cer cu zeii, alteori se află în vreo peșteră din pădure, alteori sunt în așezări cu oameni, dar nu intră în contact cu ei În funcție de locurile în care locuiesc, nimfele se clasifică în: nimfă de apă, care se identifică uneori cu o sirenă sau o zână; o sirenă care se identifică cu un element; o femeie sălbatică nocturnă (nadvorshchyna), care se plimbă noaptea în curți și este asociată cu o vrăjitoare; aviatori și samodivi din pădure, dar sunt numiți și evrei sau samoiedi Sunt menționate și animalele autosălbatice, deoarece locuiesc în regiunile poloneze Unele pajiști sălbatice sunt considerate proprietatea lor Uneori intră în curțile așezărilor din apropiere Se credea că în timpul zilei samodiva zboară adesea și se ascund în nori, iar uneori se transformă într-un vârtej, motiv pentru care în unele zone acesta din urmă este numit samodiva, vila sau juda În folclor, vârtejele sunt reprezentate ca surori ale divinului de sine Uneori, în reprezentările mitologice populare, vârtejul este un dans aerisit al evreilor sau al zânelor, motiv pentru care sunt numite și vânturi autosălbatice Legătura dintre vârtej și mistreț se exprimă și în numele bolii vârtejuri roșii , de care suferă oamenii care sunt atacați de mistreți Seara și noaptea se transformă în tinere frumoase, pe măsură ce se adună în curți, sub streașină sau sub copaci - smochin sau nuc, unde își întind masa Un astfel de loc se numește stațiune Samovil Masa lor este o ciupercă imensă sau un cerc de ciuperci otrăvitoare și, uneori, este un loc cu iarbă mică Informațiile despre organizarea socială a societății lor sunt rare și eterogene Cântecele populare obișnuite menționează mame și mame vitrege, frați, surori și copii Și în "Veda slovenă" există și o mențiune despre regele lui Iuda: Iuda Samuel; chi sha ide na nebetu dur lui Dumnezeu, o cerere către Dumnezeu să se roage, către regelui Yudinska să-și dea chedu SWAROG ȘI SWAROK (Svar'og) Personificarea cerului, mai târziu - zeul cerului și tatăl lui Svarozhichi în mitologia slavă În multe mitologii, cerul a fost personificat și perceput ca zeitatea principală, care uneori purta același nume, adică apelativ sensul cer s-a transformat într-un teonim Acest fenomen se găsește mai ales în cele mai vechi mitologii, de exemplu, numele zeiței egiptene a cerului Nun și sumerianul An, babilonianul Anu, grecul antic Uranus și hindusul Diaus, Tororut - zeitatea supremă a tribului african Suk , Tengri și Tangra turco-mongoli (pe care se crede că sumerienii l-au împrumutat de la popoarele din Asia Centrală sub masca lui Dingir "Dumnezeu; strălucire; cer"), din Samodian Num și Tungusic Buga, Ainu Kamui, Cheremi (Mari) Yumo , Chinese Tien etc , tot ceea ce înseamnă "cer" Teonimul Nyame din mitologia tribului african Negro înseamnă "firmament", iar Nyapokon - zeitatea supremă a tribului Twi, pe lângă "cer" înseamnă și "ploaie", etc Uneori, numele zeului cerului este un adjectiv substanțial care înseamnă "strălucitor, strălucitor, luminos" (de exemplu, Senke printre Irtshpa Ostyaks) Se presupune că zeitățile cerului în diferitele tradiții erau inițial doar o personificare a cerului, iar zeitatea principală la acea vreme era femeie și era considerată progenitoare Probabil că statutul călugăriței egiptene și al maurului Pl-el-Ava ca zeițe ale cerului este secundar În unele cazuri această zeitate este creatorul universului, în altele - al Pământului și al omului, iar în altele nu apare ca creator Mai târziu, această zeitate a fost în general înțeleasă de diverse popoare ca "zeul cerului", ca "tatăl cerului sau al altor zei" Zeul suprem al cerului pentru ceceni este Thashhur, dar era mult mai puțin venerat decât Shible, zeul fulgerului Unii africani îl percep drept "stăpânul, conducătorul cerului", iar pentru nord-asia Ayens el este "Stăpânul divin al cerului", "Dumnezeu ceresc", "Creatorul divin al lumii", "Protectorul" Cei mai vechi zei ai cerului Bayame, Daramulun /Australia/ aveau putere și asupra fenomenelor meteorologice, iar fulgerul era principalul lor atribut Adesea, în rugăciuni și texte scrise, zeul cerului era perceput ca Tată Pentru sumerieni și indo-arieni el este Tatăl Ceresc // Tatăl Cer; printre adresele adresate lui se numără Domnul, Domnul, Tatăl meu /ostyaki, voguli/ Probabil că din acele vremuri a rămas adresa creștină către Dumnezeu, Tatăl nostru, ție care ești în ceruri Zeul cerului, desigur, trăiește în rai, uneori are un anumit loc - palatul său se află în punctul cel mai înalt din centrul celui de-al șaptelea cer sau într-un sat ceresc /babilonieni etc / Cartierul general al Australiei zeul Lyian al cerului Bayalya se află lângă Calea Lactee unde stă pe un tron de cristal Are copii - zei și bărbați, fii și fiice, de obicei de către zeița-mamă, cărora mai târziu îi predă puterea Potrivit unor triburi africane, copiii lui sunt stelele, iar triburile sud-nord australiene cred că Soarele și Luna sunt fiii lui Baiame În multe tradiții, conducătorul (faraon, rege, împărat, han) este considerat a fi fiul cerului În unele surse, de exemplu, se spune că faraonul egiptean a fost perceput ca o încarnare pământească a zeului cerului Horus Această credință a fost deosebit de puternică și a existat printre chinezi, Montolieni și Turci până târziu (Attila și Chingiz Khan, precum și împăratul chinez, erau considerați fii ai Raiului) În principiu, principala funcție a zeului cerului este menținerea ordinii universale, el este stâlpul Legii ritmului cosmic, păstrează standardul natural de viață și vegetația plantelor De asemenea, este asociată de obicei cu fenomene meteorologice, motiv pentru care, pe lângă "cer", numele său înseamnă și "ploaie" Inițial, zeul cerului a fost și un zeu suprem (ca Turk Tengri) Potrivit Chuvașului, Tura este creatorul întregii lumi și patronul oamenilor, el îi ajută, în special pe cei care sunt muncitori și țin evidența tuturor Și printre indo-europeni, zeul cerului a apărut ca patron al comunităților tribale Unii cercetători susțin că zeul cerului indo-european este cel mai apropiat de cel proto-turc Potrivit lui M Eliade, "în general, structura vieții religioase a indo-europenilor tuturor popoarelor din Orientul Apropiat sau mediteraneene seamănă cu cea proto-turcă" Totodată, în unele cazuri, a fost însărcinat și cu funcții militare (scandinavul Tur I Thor avea și funcții economice) Mai târziu și-a transferat biroul și funcțiile lui Zeul-Tunet (dar înainte de asta a fost identificat sau înlocuit de Zeul-Soare) Zeul cerului este atotputernic și atotștiutor, dar urme ale cultului său sunt rareori găsite Printre unele popoare din Siberia, Asia Centrală și Africa, el nu este crescut într-un cult, deoarece, conform părerilor lor, este foarte departe și nu-i pasă de oameni, nu îi amenință De aceea, ei nu se tem de el, precum le sunt de duhurile strămoșilor, din cauza cărora ei dedică jertfe El este abordat cu cereri de ajutor numai în caz de dezastre naturale teribile și boli, când cererile către spirite nu ajută Animalul de jertfă pentru zeul cerului printre popoarele Ural-Al-Tai până în prezent este calul, iar printre popoarele din nordul Asiei era căprioara, dar cultul acestuia s-a transformat treptat în totemism secundar, animism și cult sistemul matriarhatului În timp, zeul cerului a devenit o zeitate pasivă, încetând să mai fie zeul suprem și făcând loc unei alte zeități, contopindu-se adesea cu el, devenind un zeu al fertilității sau al tunetului Încă din secolul al XIV-lea î Hr , Dyaus în tradiția indiană "a încetat să fie luat ca personificarea Cerului sacru și a devenit pur și simplu o desemnare a stării diurne a cerului ("cer", "ziua")" și a fost înlocuit de Varuna și printre iranieni - de la Ahura Mazda, deoarece ambele zeități și-au păstrat unele trăsături, dar nu erau identic cu acesta Greacul Uranus a fost înlocuit de Kronos, care a fost înlocuit ulterior cu tunătorul Zeus Rolul primordial al babilonianului Anu a fost distribuit între mai multe zeități abstracte În multe mitologii, zeul cerului s-a contopit cu sau a fost înlocuit cu zeul soare Se presupune că zeul egiptean Amon a fost și un zeu al cerului, dar după ce Soarele l-a "înghițit" împreună cu alte zeități, s-a contopit cu acesta și a luat numele de Amon-Ra Se pare că, la un moment dat din timpuri imemoriale, zeul cerului, probabil una dintre cele mai arhaice zeități, după ce a jucat rolul de Creator și îngrășământ al Marii Zeițe Mamă, și-a asumat o poziție pasivă, funcțiile sale au fost încredințate noilor zeități - zeul soarelui, zeul fertilității, zeul tunetului sau altul care și-a asumat uneori o poziție supremă în panteonul divin și a devenit domnul zeu Prin urmare, de-a lungul timpului, Zeul-Cer a fost aproape interzis, motiv pentru care este rar menționat în surse Dar în mod conștient sau subconștient, și poate sub influența religiilor monoteiste, popoarele au uitat amintirea unicului zeu suprem, atotputernic și atotștiutor, dar deja fără nume de pe cer, căruia ne rugăm și astăzi Caracteristicile primare ale Zeului Cerului sunt cel mai bine păstrate în mitologiile Ural-Altaice, unde el rămâne conducătorul cerului și al lumii în general În monumentele scrise în limba rusă veche, numele zeului slav al cerului Svarog este menționat în traducerea cronicii lui Ioan Malala (sec XII), unde Hephaestus, zeul fierar și zeul focului în mitologia greacă antică, este înlocuit cu el și Helios - cu Dazhbog Pe baza acestui fapt, unii îl definesc pe Svarog drept fierarul ceresc printre slavi, adică pentru zeul focului și zeii asociați cu el Cu toate acestea, unii îl identifică pe Svarog cu Dazhbog Alții cred că este asociat cu spiritul de foc al zeului Rarog /cehi, slovaci, ucraineni/ Din datele rare, reiese clar că Svarog avea alte funcții A aruncat cleștele pe pământ și astfel i-a ajutat pe fierari De aceea l-au considerat patronul lor Și din această cauză l-au imaginat ca pe un bărbat puternic și musculos Avea săgeți, cu un arc a tras într-un cer înnorat pentru a găsi soarele Se credea că Svarog a fost creatorul legii monogamiei, adică a fost și legiuitor (asemănător zeului nordic al cerului senin Tur) Ca personificare a raiului, unii l-au perceput ca pe un spirit fără trup Prin urmare, în ideile slavilor, el înconjoară Pământul pentru a-l fertiliza cu ploile sale Acest cuplu divin - zeul cerului și zeița-mamă Pământul este caracteristic multor mitologii În sursa menționată și în alte monumente scrise se afirmă direct că Regele Soare, numit Dazhbog, este fiul lui Svarog Unii cercetători îl consideră pe Svarozhich fiul său, pe care îl definesc ca zeul focului și al Soarelui, iar conform altora, el este progenitorul restului zeităților din a doua generație cu un rang superior, motiv pentru care sunt numită porecla generalizantă, mai degrabă un patronimic Svarozhich i Adesea Svarog însuși este identificat cu Svarozhich, considerând că acest nume este un diminutiv al lui Svarog Acest lucru se datorează probabil faptului că Svarozhich a preluat o mare parte din funcțiile lui Svarog și, prin urmare, este mult mai des menţionată în monumentele scrise Dar sufixul -ich, pe lângă numele diminutive, formează și patronimici în unele limbi slave În acest caz, el a fixat prezența relației tată ~ fiu între ei Sensul diminutiv sau "mic" al acestui sufix în acest caz ar putea însemna "micul (tânăr) Svarog", ceea ce nu contrazice sensul "fiul lui Svarog" Mai mult, nu este deloc logic ca zeul suprem, zeul zeilor, să fie numit prin forma diminutiv-ga-leu a numelui său Potrivit altora, Svarozhich este patronimul lui Dazhbog, adică cel mai popular dintre Swarozhichi Cele două teonime nu apar împreună, ceea ce dă motive să le considerăm dublete Este greu de spus câți Svarozichi sunt, dar este clar că sunt cel puțin doi Deja a devenit clar că unul dintre ei este zeul Soare Apare întrebarea "Cine este celălalt?" Cel mai probabil, acesta este zeul focului Faptul că Svarog însuși, după unii, este zeul focului, sugerează această idee În același timp, Svarožić este uneori definit ca zeul focului, alteori al Soarelui Nu există nicio mențiune despre un astfel de zeu în mitologia slavă orientală, dar în folclorul bulgar se numește Ognyan (cu variantele Ogne, Yogne, Ognena Boga, Yognitsa etc ) Mai mult, într-un cântec popular se spune că Focul este fratele Soarelui Aici este în mod clar la lucru procesul evolutiv al mitului, în urma căruia zeul-tată, conducătorul cerului, după ce a luat o poziție pasivă, își transferă funcțiile fiilor săi, dintre care unul este zeul soarelui și celălalt de foc Svarog însuși avea grijă doar de cer Conform descrierilor sanctuarelor din Polabieto de la începutul secolului al XI-lea și mai târziu, numele zeităților cărora le sunt dedicate sunt Zuarasici, Zuarasiz, Svarozic sau Sventovit și Radagost Riturile desfășurate acolo sunt aproape identice, ceea ce sugerează că acestea sunt nume diferite pentru o zeitate care, pe lângă faptul că este zeul principal și zeul fertilității, pare să fi fost însărcinată cu funcții militare Cu toate acestea, nu este identic cu Svarog Mai degrabă, este și fiul său, care a fost și foarte popular printre slavii occidentali Acesta este un moment în care Svarog - un reprezentant al primei etape a dezvoltării mitologiei slave, a dat deja loc lui Svarozhich, care se referă în mod clar la a doua etapă, adică a doua generație de zeități Aceste denumiri se regasesc si in toponimele slave de vest, unde exista si variante Twaog/Kashubi ale teonimului Svarog (pol Swarog), obtinute probabil dupa legile tabuului fonetic Prin informații indirecte, etnologii sârbi și croați susțin că Svarog a fost prezent în panteonul slavilor de sud Numele zeului Svarog este înregistrat într-o inscripție bulgară veche sub forma svarok (Svarok) Astfel, este fixat pe fundul unui vas de mică adâncime, al cărui fragment a fost descoperit printre splendorile Palatului Tsarevets din Veliko Tarnovo Se referă la timpul celui de-al doilea regat bulgar În acest caz, inscripția înseamnă numele personal al maestrului olar care a făcut vasul Astăzi, acest artefact este o dovadă modestă că zeul Svarog a fost prezent în panteonul Slavshii bulgari La rândul său, aceasta înseamnă că Svarog este una dintre cele mai vechi zeități slave care au existat în panteonul lor înainte de dezintegrarea comunității slave Păstrarea numelui pentru o lungă perioadă de timp după creștinarea bulgarilor arată că odată a fost foarte venerat de ei În același timp, acest lucru dă motive să presupunem că cronografia cronicarului bizantin Ioan Malala /secolul al VI-lea/ în literatura rusă veche este o traducere a unei traduceri bulgare, iar înlocuirea lui Hephaestus cu Svarog și Helios cu Dazhbog a fost deja făcută de către traducătorul bulgar În unele cântece mitologice, în care se povestește despre masa familiei din palatul Soarelui, la care stă împreună cu mama sa, Domnul și fratele său Luna Nu sunt date numele mamei și ale tatălui său, dar tatăl este identificat cu Domnul (creștin), care în acest caz ar putea fi o reminiscență a păgânului Svarog În colecția de cântece epice și rituale "Veda slovena"* nu este menționat acest zeu, dar ar fi putut fi înlocuit cu Dumnezeul Vishnu Există mai multe ipoteze despre etimologia teonimului Svarog Cel mai adesea este asociat cu cuvântul rus vechi svaru "dispută, ceartă" și svara "dispută, pedepsitor" Potrivit lui M Fassmer, teonimul provine din antic *skvara > Sf Slav skvara 'foc, □lamak; sacrificiu; fum' (împrumutat la rom , unde sfarogu, ăvarogO 'uscat, în flăcări') Ipoteza unei legături între Svarog și sanscrită este, de asemenea, populară svarga 'cer; ceresc" sau svargă "cale solară", iar în hinduism înseamnă "paradisul Indrei situat pe Muntele Meru* În ciuda complexităților lingvistice, cea din urmă versiune este mai credibilă și corespunde din punct de vedere semantic ipotezei că Svarog este zeul cerului în mitologia slavă veche Sh Bulgarian Etmological Riverman, v , S , : ; Voloshina T A , S I Astapov, Mitologia păgână a slavilor, Rostov-pe-Don, : - ; Pajul) N , Slovenska mitologi/a, Beograd, : - ; Grushko E , Yu Medvedev, Dicționar de mitologie slavă, N Novgorod, : ; Ivanov V V , V N Toporov Svarog, Svarojici Dicţionar mitologic // Enciclopedia sovietică, M , ; Mitologia slavă Dicţionar Enciclopedic, M , : - ; Fasmer M , Dicționar etimologic al limbii ruse, vol III, M , : - ; Cha^kayaovi) V , Religie și mitologie sârbească veche, Beograd, ( ; BrOckner A , Swarog-Swarozyc e Dazbog L 'uniiâ delle credenze protoslave // Mitologia slava, traduzione di Julia Dicksteinownaq Bologna, ; Pisani, Le religioni dei Cehi e dei Balto-Slavi neigeitraprecristiana , Mi\aoo, : SVETINKA (svetink /Trak /) Un eufemism pentru un singuratic Svetinka este o formă diminutivă a adjectivului lume "lumină; sfânt' VAMPIR Probabil tonul este un cuvânt compus compus din lume (lume) + negru/ro/ Moti- vația este legată de activitatea "sfântă" a personajului de a lupta cu spiritele "negre" sau din lumea "cerneală" Dar termenul ar putea fi de la svetok "sfânt" + -er (cu tranziție k ~ h), deoarece personajul luptă cu răul forte FLUIERE w Substantivul este forma de plural h de fluier de apel Motivația este legată de funcția acestor spirite de a se juca cu gura RURAL {rural /dial , sporadic/) > DEȚINĂTOR Mitonominantul reprezintă forma articulată a adjectivului substantiv rural, derivat din satul apelativ Cel mai probabil, primul nume a fost fermierul țăran, dar după ce a scăzut componenta a doua, prima, adică adjectivul a devenit substantiv Motivația este legată de credința în prezența unui patron-patron al satului și al pământului acestuia SENISHTE {senishte /Asen /) Un spirit rău, un fel de fantomă, un demon sub forma unei umbre care chinuie și omoară oamenii adormiți noaptea După funcția sa, este identic cu demonul maroc umbră, spiriduș, tenez, meleke Mitonominantul se formează de la baza cuvântului umbră (care în acest caz apare cu vocala tematică e) - sem- + sufixul augmentativ -ishte, care întărește conotapia negativă Sh Gerov N,, Dicţionar al limbii bulgare, vol V, S , : SORA {sora /YUIB; Botev /) Un nume eufemistic pentru sălbăticie și Ciuma Numele este derivat din termenul relativ soră În esență, este o formă diminutivă DUMNEZEU CRU; SIVCHU O zeitate slavă arhaică, care în folclorul cântecului bulgar se identifică cu Sura Boga Sub numele de Siva, acest zeu păgân era cunoscut și de sârbi, dar după convertirea sa, a adoptat numele Sfântului creștin Sava, care este o figură istorică Cele două personaje diferă prin funcțiile lor și prin aceea că zeul păgân este asociat cu Anul Nou Se crede că i-a învățat pe oameni multe lucruri - să semene, să arate, să culeagă etc Pe de altă parte, în mitologia rusă Siva {Seva, Сва) este o zeitate feminină Pentru unii este zeița primăverii, corespunzătoare zeiței nordice "Sif, care, la fel ca Freya, reprezintă frumusețea, dragostea și legăturile de familie " După o altă opinie, ea este patrona "bunului, vremea blândă, pământurile fertile, razele dătătoare de viață ale soarelui și ale ploii / Este asociat temporar cu recoltarea din toamnă Potrivit slavilor polabieni, Siva este o zeitate a fertilității și a vieții, pe care slavii estici o numeau Ziva, iar printre polonezi este cunoscută sub numele de Dziwa și Dzivana (asociată cu Dana) Este descrisă ca având aspectul unei fecioare goale sau a unei femei maturi, cu sâni mari, păr lung și o coroană pe cap El ține un măr în mâna dreaptă și un strugure în stânga Există, de asemenea, opinia că această zeiță a fost cea care i-a învățat pe slavi să cultive pământul - să semene, să recolteze și să cultive inul Potrivit "Vedei slovene", această funcție în mitologia bulgară este încredințată zeului Crăciun Determinarea genului acestei zeități corespunde în mod clar genului nedeterminat al Soarelui în mitologii separate, ceea ce este una dintre dovezile că Siva este o zeitate solară, că el este una dintre ipostazele zeului-Soare sau ale soarelui dumnezeu În basmele rusești, este prezentată creatura mitică Sivka-burka, care are aspectul unui jumătate de cal, jumătate de om Mitonimul s-a format prin reduplicarea semantică a cuvintelor rădăcină fără ambiguitate siv și bur, care sunt variante fonetice ale sur, primul fiind un reflex în slavă, iar cel de-al doilea în unele limbi iraniene În limba rusă, adjectivul bur, probabil împrumutat din osetă, are și semnificația de "maro", culoare care se referă la un cal Legătura semantică mitologică este clară, având în vedere că calul este unul dintre simbolurile solare animale În colecția de cântece epice și ritualice bulgare "Veda slovena" Siva Boga apare ca un nume dublet al lui Surva Boga - cele două teonime sunt folosite în paralel sau în mod interschimbabil și sunt asociate cu o zi personală Surov-ziua ȘI ziua Survak: a lăuda pe Siva Dumnezeu, Siva Dumnezeu Surva Dumnezeu; cine dă cadouri, sau Shiva aspru pe pământ, pe pământul orașului nostru, în orașul natal faf sarae, care este ziua lui personală, ziua personală Ziua aspră; /Veda Slavic, poz I: / Mai mult, teonimul Siva Boga în cântece este folosit mai des decât Surva Boga Această situație dezvăluie un tablou foarte complex, care dă motive să presupunem că în teonimele bulgară și sârbă Siva Boga și Sura // Surva Boga se referă la aceeași zeitate, în ciuda explicațiilor lui Iv Gologanov, că Surva este "Zeul Anului" și Siva este "Zeul Anului Nou" Este posibil, desigur, ca aceasta să fie o diferențiere semantic-funcțională târzie a celor două mitonime, care nu contrazice o presupunere(tm) a identității lor originale Judecând după interpretarea festivalului popular Si-războinic și a ritului cu același nume, Siva a avut o soție căreia îi sunt dedicate sărbătoarea și ritul cu același nume Urme ale teonimului Siva se păstrează în antroponimia istorică bulgară În secolele trecute, au fost înregistrate numele personale masculine Sivo (sec XV) > Sive (sec XV), diminutiv Sivko (sec XVII), Sivcho (sec HP), Sivan > Sivanko, Siven (sec XV) > Sivetin (sec XVI), Sivil, Sivin (sec IX-X), Sivul (sec XII) și numele feminine Siva (sec XVIII) secol), Sivka, Sivina, Konto nu se găsesc astăzi ** Mitonimele Sila și Surva duc la adjectivele grey și sur, deoarece sunt legate genetic și lipsite de ambiguitate - "luminos, strălucitor, strălucitor" Ca și ei, sunt o consecință a diferitelor procese de dezvoltare ale sur, ceea ce confirmă ambiguitatea lor Pe de altă parte, acest lucru arată că, dintr-o perspectivă modernă, numele Surva Boga și Siva Boga înseamnă literal "Dumnezeul Luminii", adică sunt echivalați cu zeul soarelui slav occidental Sventovit și, de asemenea, cu zeul slav comun Bel Sh Afanasyev A , Vederi poetice ale slavilor asupra naturii, vol I, : etc ; Barbolova , Structura și originea mitologico-semantică a adjectivelor sur și surva în limba bulgară, ediție electronică, EI JâterNet", Varna, : ; Veda slovena, p - , S , ; Grushko E A , Medvedev Yu M , Enciclopedia legendelor ruse, M , : ; Zaimov Y , imennik bulgar, S , : ; Kaisarov A , Slavic and Russian Mythology // Myths of the Ancient Slavs Saratov, : ; ; Rakovski G S , Index or Guide , Odesa, : HGV; Simeonova G , Sur I Surva - the forgotten deity And Venets: The Belogradchik Journal for Local History, Cultural Heritagc and Folk Studie, Volume Number , : - ;Cha^kanoim V , Myth and Religstau erba , Belgrad, : SIVOYIPSHTA (Sivdynitsa, Sivuynitsa, Savoynitsa, Sovoynitsa /Rod ; Turn ; DryanU) Persoană rituală în rit păgân cu același nume, săvârșită la sărbătoarea creștină a Bobotezei (Vodiți, Bobotează, Ior-danovden), sărbătorită la ianuarie sau în Ziua Crucii ( ianuarie), care explică vreo zeiță, eventual soția a zeului Siva Această idee s-a născut din principalele persoane rituale - mirele și mireasa, ale căror roluri sunt interpretate de două fete Mireasa este de fapt Sivoynitsa Ea se voalează cu un voal roșu făcut dintr-o centură de bărbat, iar pe cap îi este pusă o coroană de zgomot de pădure În afară de ele, la rit participă și alte fete Unul dintre ei poartă un cazan cu apă sivoynish, "apă turnată dintr-o fântână sau dintr-un chepi- dar în miezul nopții împotriva sărbătorii și adus într-o tăcere de ac', ceilalți poartă saci sau coșuri, alimentele strânse se pun în cont Toți ocolesc împreună casele din sat În fiecare casă, Sivoynitsa topește un buchet de busuioc în ceaun, îl stropește pe casă și pe alte clădiri, precum și pe oameni și animale, apoi dansează În acest timp, fetele cântă un cântec ritual, al cărui conținut este un dialog între Sivoynitsa și cor - corul întreabă mireasa unde este soțul ei (război), iar ea răspunde că a plecat "să ia iarna, să aducă vara"; conform unei alte versiuni, a mers "Pentru o nouă vară, șopron" Aparent, sărbătoarea este legată de zeul Siva și Surva, adică cu echinocțiul de primăvară și, respectiv, cu Anul Nou, care obișnuia să fie sărbătorit pe vremea aceea, vreme în care vara învinge în sfârșit și înlocuiește iarna După ce Anul Nou trece la ianuarie, urmează și se adaptează noului complex de vacanță Crăciun-Anul Nou, în care elemente păgâne și creștine se împletesc, iar sărbătorile păgâne sunt și ele adaptate temporal De aceea, sărbătoarea națională Sivoynitsa a fost regândită și a început să semnifice sfârșitul Zilelor Murdare Scopul principal al ritului de a alunga iarna este, de asemenea, regândit și îndreptat spre alungarea forțelor malefice care se plimbă de la Crăciun până la Miezul verii Faptul că sărbătoarea și ritul corespunzător sunt dedicate unei zeițe este evidențiat și de faptul că persoanele rituale sunt doar fecioare În cântec, mirele este numit război, care se găsește în folclorul cântecului și în dialecte Mytonominantt este compus și cel mai probabil este format din Siva și război + -itsa, un sufix care se adaugă la numele soției și oe-începe soția sa Este posibil ca voynitsa să fie versiunea feminină a războiului, din care rezultă că structura internă a lui Sivoynitsa este "soția lui Siva", ceea ce înseamnă, la rândul său, că acest festival păgân a fost dedicat soției zeului Siva, al cărui nume personal rămâne necunoscut Dar de aceea în diferitele mituri solare este menționat sub diferite denumiri Deci, ca zeu Soare sau shiostas al zeului Soare, este normal ca Siva Y Sur să aibă o soție Marinov D , Credinţă populară şi obiceiuri religioase, S , : - ; Gerov N , Dicționarul limbii bulgare, vol V, S , S: SIDENITSI (sidenitsi, sigenitsi /Sr ZB/) > ORISNICTSI Mitonominantul este derivat din verbul dialectal prefigurat sidel 'M-am dus', sida si 'M-am dus' Având în vedere că atunci când vin la nou-născut, orysniki stau în jurul lui, ar putea fi derivat și din verbul sit (dial sidosa, sida) SINORPIK (synornik /Plovd ; Pop ; Targ ; St , Chirp /) Și SYNURDASHKA (sinurdaiika /HarmU) > FIG Un șarpe de prune care acționează ca stăpân al câmpurilor și locuiește pe senori și Numele sunt derivate din numele grecesc sinor AND sinur "intersecție, hotar între câmpuri și pământurile satelor" SIPANICA (Siipanitsa / comunitate); SILKA (Sypka /M Turn ; Trak/) Din punct de vedere mitologic, este sora cea mai mică dintre cele trei spirite cauzatoare de boli care guvernează variola În vremuri mai vechi, acest nume a fost folosit și ca o generalizare pentru cele trei modele Varicela răspândește variola printre oameni, în care erupția este mică și seamănă cu boabele de mei De obicei afectează toți copiii, dar nu este periculos și trece ușor Numele sunt derivate din verbul sipya + -anitsa; -ka Motivația relevă asemănarea erupției cu boabele de mei împrăștiate O Marinov D , Credința populară și obiceiurile populare religioase, S , : SKALOYAN (Cu kal o yan /SIB/) > KALOYAN AMBREIE (skl'otshti - pl h /SIB/) >■ NAVI Termenul este format din verbul sklopvam 'a colecta, a uni; zatva-ryam și suf -ec Motivația este legată de credința că aceste spirite întăresc gura nou-născuților astfel încât aceștia să nu plângă DULCE SI MIERE (dulce si miere /IB; SB/, dulce si miere ■' IB/); DULCE (dulce /Bel ; Gabr ; Turn Pop ; Kotl /) Un eufemism pentru nimfe, sirene și demoni care cauzează boli, dar cel mai frecvent folosit pentru Granny Shark și Ciuma Forma de plural se referă la cele trei surori mitice care provoacă varietăți ale bolii variolei sau este o generalizare a tuturor entităților demonice răuvoitoare cu aspect feminin Numele dulce se referă la un demon care provoacă boli care provoacă dureri în dinți, gingii și cap blând și cu miere, untos, alb-vierme pi, dobraika w Componentele numelui sunt clare: format pentru g p a adjectivelor dulce și miere, iar dulce este rezultatul substantivizării formei articulate a adjectivului dulce Motivația se bazează pe credința că bolile iubesc nesha dulce și miere, motiv pentru care prăjiturile dulci cu miere sunt coapte în cinstea lor În același timp, speranța este ca numele să înmoaie demonii și să devină mai buni cu oamenii Sh mitologia bulgară Dicţionar enciclopedic (comp A Stoynev), S , : ; Vakarelski Hr , Etnografia Bulgariei, S , : ; Georgieva I , Mitologia populară bulgară, S , : SLANA BOGA /folk/ Un personaj din mitologia bulgară care este menționat în colecția de cântece epice "Veda Slovenian" El este un slujitor preferat ("milna") al Zeului Zăpezii, care îi spune când să se încheie Împreună cu sora sa Zima Yuda, ei sunt închiși în temnițele cerului ale Zeului Zăpezii în timpul verii Acțiunea lui începe în jurul zorilor -zi din luna Zorilor și se termină primăvara, când Zeul Verii începe să stăpânească Pământul In unele dintre melodii Slana Boga se numeste Staru dedu /s , /, care îi determină înfățișarea și vârsta Mitonimul este derivat din cuvântul îngheț Sh Veda Slovenian, vol , C, : - SUN (soare, soare, soare /cadran /, soare /Boboshevo, Kyust ; Sof ; Ikht ; Veles/, soare /G Delya ; Dev ; Pazar ; Selcha, Smol /, SLONTSS, SLONTSЬe /Rod /, fiul /Bitolya; Bat /) Un personaj universal în miturile cosmogonice, unde apare ca personificarea celei mai strălucitoare lumini cerești, pe care aproape toate națiunile au îndumnezeit-o și ridicat-o într-un cult Miturile despre soare își au originea în cea mai profundă antichitate, despre care se vorbește petroglifele din peșteri și pe stânci în multe locuri din lume, semne care simbolizează soarele pot fi găsite în relatare Ele, precum și miturile despre lună, stele, vânt și alte fenomene naturale, sunt asociate cu cultul naturii Într-o serie de etnomitologii, se spune că au mai existat sori, dar un erou mitic, șaman, dragon, broască sau altcineva a distrus sorii Acești sori sunt de obicei frați sau copii ai Soarelui Motivul a doi sori este larg răspândit și dezvoltat în diverse variante /caucazieni, bașkiri, evenki, coreeni, taiwanezi etc / Apare deja în credințele paleo-asiatice ale popoarelor siberiene și în rândul indienilor /în America de Nord și de Sud/: după tribul Harakmbet /Anzi/, la origine erau doi sori, de parcă ar fi fost frați; trăiau pe pământ și totul ardea, așa că oamenii au reușit să-l omoare pe unul, iar celălalt a scăpat în rai; conform unei alte versiuni, un soare era bărbat și celălalt femeie; omul-soare era imens și atât de aproape de pământ încât totul a ars, dar un bărbat pe nume Manco a împușcat în el, a lovit unul dintre ochi și a dispărut; așa că a rămas doar femeia-soare, care este soarele de astăzi Conform mitologiei Evenk, doi sori și două luni atârnau de coarnele mamei universului, dar un erou a adus ordine în univers ucigând luminarii de prisos Un mit tibetan povestește despre doi frați-soare care au strălucit pe rând timp de ore O suprafață mare care acoperă motivul a trei (rar mai mulți) sori, doi dintre care cineva ucide cu curaj /turci, altaici, mongoli, tuvani, oiroți, iakuti, evenci, râul Amur, malaezi etc / Potrivit unui mit mongol, "Odată ce trei sori au apărut pe cer, a devenit foarte cald, totul a început să ardă Arcașul a vrut să ajute oamenii și să tragă soarele în exces, dar i-a fost dor de ei De rușine, și-a tăiat degetul mare de la ambele mâini, și-a pierdut forma umană și a început să trăiască sub pământ" Potrivit unei alte legende mongole, existau patru sori - câte unul de fiecare parte a cerului Poporul turc din Asia Centrală credea că sorii au fost inițial trei sau patru; au dat foc pământului și din acest foc s-a format cărbunele În ideile unor popoare sunt surori /oroci?'; frații /Tibet, NE India/ sau cei trei sorii sunt o familie - bărbat, femeie și copil / malaezii/ Timp de șapte sori, deoarece vor usca mările și vor arde totul de pe pământ în perioada ultimei yuga, se spune în Mahabharata și în miturile Tibetului și Ceylon O credință spune că au fost nouă sori, dar opt Fecioara Cerească a împușcat cu un arc /Indonezia și Japonia/ sau Mathum-Matta a ucis șapte, iar unul dintre ei a devenit Lună și împreună cu soarele a înconjurat Himalaya /NE India/ În alte tradiții, sorii erau și opt-nouă /Vietnam, Sumatra, Nepal, Birmania, Indochina/, zece frați /vietnamezi, indieni (California)/ sau zece femei /vietnameze/ Pentru zece sori (în unele regiuni sunt mai puțini), nouă din contele arcașul Yi (după alte surse Er Lan / Oerlang/) împușcat, se povestește într-un mit chinezesc Numărul lor ajunge la sau sori și luni /Thams, vietnamezi, Baiga/ și chiar de sori-femei și de luni-bărbați /Thailanda/ Potrivit unui mit indian, acum există doi sori: strălucitor - zi și negru - noapte, care este invizibil Indigenii mexicani vorbesc despre cinci sori, dar numerele sunt numere înainte care exprimă cronologia lor cosmică, al cincilea fiind soarele prezent, care "se află sub semnul lui Xiuhtecutli, una dintre zeitățile focului " Printre popoarele indiene este larg răspândit în numeroase mitul soarelui "vechi" și "noul" variază De obicei "vechiul" era foarte fierbinte (rareori mult mai slab), așa că a fost distrus în diverse moduri și din el a fost creat un "nou" soare (uneori din organele sale) Aborigenii din Țara de Foc mai cred că primul soare era foarte puternic și strălucea aproape noaptea, așa că fiul său Crane l-a înlocuit (prin decizia zeului suprem Kwanyip) Imaginea personificată a soarelui și zeitatea soarelui sunt greu de diferențiat În surse, ele sunt de obicei identificate, prin urmare conceptele Zeul Soarelui și Zeul Soarelui sunt notate cu un nume a cărui semantică este "soarele", de exemplu, numele vechiului zeu grec Helios, Solul roman și scandinav, Surya indiană , iranianul Huriied And Huriiid, Ossetian Hur, Chuvash Hevel etc Strabon relatează că perșii l-au numit și pe Mithras soare, ca și zeul soarelui Și în alte limbi iraniene, numele soarelui este asociat și cu mitonimul Mithra: persan mihr, Munjan myro, ormuri meii, dialectal afgan myer "soare" Acest fenomen se observă și la Piumerian Utu, zeița feniciană Shepesh, Nyambe cu tribul Luo, Ruva cu tribul Kilimanjaro Vachaga /Africa/ și altele În alte cazuri, Soarele a fost perceput ca o manifestare a Dumnezeului Suprem sau a Devoratorului de Dumnezeu la ambele sexe Acest lucru se reflectă în numele unor zeități principale a căror semnificație este și "soare", cum ar fi Chhanda sau Sing-Bongu în rândul tribului Munda, numele zeului principal al tribului Santali din Bengal și semantica lui Abo, numele zeității supreme din tribul kapha, pe lângă "Soare", înseamnă și "Tată" Aceste nume vorbesc despre îndumnezeirea originală a soarelui însuși și despre creșterea ideii timpurii a soarelui personificat în ideea unei zeități, adică pentru zeul Soare, care în multe mitologii se ridică la zeu suprem Uneori există și o zeitate separată căreia Soarele se supune sau este patronat de el Așa este zeul soarelui și al cerului Dela /checheishti/ sau Tsaala ІѵtgusaetiІ', zeul Heheh-Moh (Hah-Moh) este patronul soarelui, al lunii și al stelelor /adiges/; Yar este un zeu străvechi al soarelui și patron al muncii agricole /lez-gintsi/; Vahagn este zeul soarelui, al tunetului și al fulgerului /armenilor/ Există multe zeități precum Apollo /grecii, romani/, Amra /abhazieni/ etc , dar ei stăpânesc doar asupra soarelui În unele mitologii, zeitatea este feminină, cum ar fi japonezul Amater asu, zeița Buryat Naal hatan ezhi etc Unele zeități ale soarelui sunt subordonate altor zeități, la fel cum zeița soarelui Hepat era subordonată zeului tunetului Teiiuba /hette/ Denumirile zeităților soarelui într-o mitologie pot fi de zeci, adesea fiind epitete substantivizate sau împrumutate Peste de nume sunt înregistrate în mitologia indiană Ele sunt probabil legate de tabu și eufemism, dar uneori au desemnat diferite ipostaze ale Soarelui însuși, legate de cele trei poziții principale ale sale în timpul zilei - în zori, amiază și seara, sau cu anotimpurile Într-un mit egiptean, de exemplu, se spune că atunci când Isis i-a cerut tatălui ei numele adevărat, zeul Ra a informat-o că are diferite forme și i-a spus trei dintre numele lui: "Eu sunt Hepri dimineața, Ra la amiază iar Atum seara" Atât zeul-Soare, cât și zeul-Soare apar cel mai adesea într-o formă antropomorfă și sunt de obicei bărbați - un tânăr, un tânăr sau un bătrân În ideile laksienilor, Soarele are înfățișarea unei frumoase "tinerețe, luminând și încălzind întreaga lume minunată" Grecii antici l-au înfățișat pe Helios ca pe un tânăr frumos cu păr auriu curgător și o coroană de raze, iar zeul Apollo este un orfeverar, dar este definit și ca un arc de aur (chrys-otoxos) Apollo trac este Spintheene "strălucitor, strălucitor" și, eventual, "sacru" Idolul zeului Surya într-un templu indian reprezintă un tânăr om, dar unele elemente ale îmbrăcămintei sale sunt scitice, ceea ce sugerează că acest zeu-soare este ocupat Dar documentul scris indian Rigve-da relatează că Soarele a fost inițial fără picioare, iar mai târziu Varuna "i-a dat picioare pe care să meargă pe el" Vechiul zeu iranian al soarelui Mithra ține în mâna dreaptă un buzdugan cu care îl sperie pe Ahriman și pe ceilalți demoni În miturile solare ale Butpmen, Soarele ia forma unui om cu axile strălucitoare - când își ridică brațul, Pământul este iluminat, iar când îl coboară, devine întuneric În nord-vestul Mexicului există credința că Soarele are o coroană de tije și flori a căror lumină luminează lumea și risipește demonii Într-o serie de tradiții, zeul Soare apare sub forma unei femei sau a unei fecioare tinere / Hattis, Ugariți, Arabi, Daghestani (Karatieni, Hydatlinieni, Andalalici), Germani, Islandezi, Scandinavi, Baltici, Georgieni, Tadjiks, unii indieni , Evenks, vechii mongoli, popoarele turcice din Asia Centrală și alte civilizații nomade, utrofini din Komi, mordovieni, japonezi și sud-vietnamezi, australieni, insula Mali/ În ideile turcilor, soarele este o fată frumoasă la care toată lumea se uită, ceea ce era neplăcut pentru ea, așa că a început să-i orbească și, potrivit beduinilor din Asia Mică, este sub forma unei bătrâne rea În unele mitologii, apare acum sub forma unui bărbat, apoi într-o femeie, cu unul predominant / fenicieni, slavi, armeni, daghestani, chuvași, japonezi, arctic și mulți alții etc Uneori, Soarele este perceput ca un bărbat, dar în jocurile pentru copii și ritualuri el este reprezentat de o păpușă feminină /Laksevkulintsi (Dagestan)/, care este probabil versiunea mai veche În iconografie este de obicei înfățișat cu un chip uman Razele sale sunt cel mai adesea asociate cu săgeți, dar prin linii drepte sau ondulate ele exprimă și părul imaginii: în mitologia indiană, ele erau asemănate cu părul lui Shiva sau percepute ca mâini de aur Potrivit uneia dintre versiuni, Soarele avea doi ochi, dar odată, când s-au certat, Luna i-a scos unul dintre ochi /grecii/, iar după alta - șamanii au făcut asta ca să nu fie atât de rău / Ecuador, S Andes/ După modelul zoomorf al lumii, Soarele se regăsește în mitologiile multor popoare sub formă de taur, căprioară, cal, cocoș, urs etc , precum și imaginile, simbolurile sau atributele sale Printre indo-europeni a fost de obicei asociat cu un cal alb sau deschis la culoare iar printre nord-europenii, a existat un mit despre armăsarul solar deja în epoca bronzului La festivalul soarelui și al fertilității, Yakuts reprezintă soarele sub forma unui cal ceresc, care în același timp o înfățișează pe zeitatea supremă Yuryung Ayyy Toyon Pe lângă idolul zeului Surya sub forma unui tânăr, imaginile sale sunt cunoscute și ca un cal sau taur, o pasăre și, de asemenea, ca o roată care se rostogolește pe cer Printre evenci și alte popoare siberiene, însă, calul ceresc a înlocuit cerbul ceresc, iar unii mari personifică soarele de iarnă cu un urs În Africa, soarele ia cel mai adesea forma unui berbec: în miturile solare din regiunea Benue / Africa/ soarele se identifică cu un miel, adică cu un miel, iar în Congo există un mit larg răspândit despre berbecul soarelui, capturat și legat; Amon - zeul egiptean al soarelui, este prezentat în imaginea unui berbec (uneori înaripat, adică un berbec ceresc), iar în imaginile sale orare soarele are un aspect antropo-zoomorf mixt, de exemplu, la - o Ceasul este un bătrân cu cap de berbec sprijinit de un baston În Egiptul Antic, era cel mai adesea descris în trei imagini: un gândac - dimineața, un disc solar - la prânz și un berbec seara În mormântul lui Ramses, soarele răsare este înfățișat ca un crocodil, care dezvăluie credinţa că dimineaţa iese din ocean Pe lângă forma unei femei, dogonii din Mali își imaginează soarele ca pe un vas de lut răsturnat în alb, înfășurat de opt ori cu o spirală media În mitologiile antice, soarele este adesea interpretat ca ochiul zeului suprem, care este de obicei zeul cerului În miturile solare egiptene, este ochiul drept al zeului șoim, în a cărui imagine apare zeul cerului Horus Ca ochi al Dumnezeului Suprem, este perceput de unii pigmei și boșmani, iar în ideile samodienilor, soarele și luna sunt ochii zeului Num, adică a zeului-cerului În legendele Yakut este comparat cu ochii zeității supreme Yuryung Ayyy (Ayyy) Toyona, care este adesea identificat cu el, iar în altele cu ochiul unui cal Aproape universală este ideea că Soarele se mișcă de-a lungul yayebe într-un car de aur sau de foc tras de un număr diferit de cai În "Rigveda" se spune că carul său este tras de unul sau șapte cai, iar Soarele însuși are uneori forma unui armăsar sau o pasăre, un taur etc Carul de aur al grecului Helios este tras de patru cai înaripați - albi ca zăpada sau roșii, iar în scandinavă - de cei doi cai Ranni și Provorchi Carul iranianului "Mithra este protejat de o mie de arcuri, o mie de săgeți cu vârfuri aurii, o mie de cai, o mie de cai discuri metalice, o mie de cuțite, o mie de buzdugane" Cei zece sori din mitologia antică chineză călătoresc și ei într-un car, dar unul dintre ei îl trage Uneori, zeul-Soare se mișcă cu o barcă de aur condusă de creaturi zoomorfe /Egipt, Tibet/ sau este mișcat de un băiat canibal /kofan ( Amazonia)/ În unele mitologii, Soarele călărește diferite animale: de cele mai multe ori este un cal/buriat, în zoroastrism etc ; leu /armenii/; dimineața călărește un bou, la amiază - un lup, iar seara - un iepure /mordam/ sau dimineața fecioara Soare călărește un taur, la amiază - un cal și seara un iepure /chuvashi/ etc Unii zei ai Soarelui apar și sub înfățișarea călăreților - cum ar fi slavii Sventovit și Svarozhich, indo-iranianul Mithra etc Divinitatea Soarelui se împletește cu niște calități umane - are rude, se căsătorește, simte sentimente - iubire, dreptate, bunătate, este zadarnic, dar și gelos, jignit, invidios, supărat, se ceartă, se ceartă etc Motivul ochiului în miturile solare este asociat și cu originea Soarelui sau a luminii sale Există credința că Soarele și Luna au ucis un monstru ai cărui ochi au emis o lumină diferită; le-au împărțit, Soarele luându-l pe cel mai strălucitor și Luna pe celălalt /Mosoamericanpi/ Potrivit Kabililor din Africa de Nord, Soarele provine din ochiul unui berbec, iar în sursele indiene se spune că Soarele s-a născut din ochiul gigantului cosmic Purusha În alte mituri indiene este reprezentat ca ochiul Raiului sau al Varunei, al Mitrei etc Avesta povestește cum Varuna și-a dat ochiul către cer și a devenit Soare Zeul nordic Odin avea un singur ochi pentru că celălalt ochi al său devenise soare După ce a finalizat crearea lumii, zeul polonez Gueno l-a îndepărtat și pe cel al său ochi, pe care l-a transformat în soare Când a murit Panto, zeul suprem în mitologia chineză, ochiul său stâng s-a transformat în soare și cel drept în lună În religia Bon, luna a apărut din dreapta și soarele din ochiul stâng al unei zeițe- ta Lumo, iar după o altă versiune sunt din ochii reginei șerpilor /Tibet/ Există și alte mituri despre originea soarelui Cea mai raspandita este credinta ca in fiecare dimineata se naste si in fiecare seara moare In mitologiile diferitelor popoare se spune ca soarele a fost creat de zeul suprem, zeul cerului sau alte zeitati Românii credeau că creatorul Soarelui este Dumnezeu - a ezitat dacă să creeze unul sau mai mulți sori, așa că a trimis albina să afle ce crede diavolul despre această chestiune Ea s-a ascuns în părul lui și i-a ascultat raționamentul cu voce tare că, dacă Dumnezeu a creat mai mulți sori, ei ar arde oamenii ca flăcările iadului și el nu ar putea chinui pe păcătoși Potrivit unei versiuni chineze, zeul cerului Gulo a produs scântei dintr-o bucată de fier, care s-a transformat în mulți sori, iar în epopeea scandinavă "Tânăra Edda" se spune că zeii au creat Soarele din scântei, care s-au întors din partea de foc Muspelsheim pentru a lumina lumea În alte cazuri, Soarele și Luna sunt fii ai zeității supreme Bayame /triburile australiene/;sunt fiicele zeului suprem Esege Malaya /furtuna/ sau sunt fii și fiice al zeului-șef /Munshi (Africa)/, iar conform altor versiuni, genul lor nu este specificat /loma, fon, tiv etc Khakassienii credeau că Soarele, Luna și Focul sunt fiii lui Garma o poveste celtică, Luna apare ca tatăl Soarelui În unele mitologii, mama Soarelui Uneori este Marea Zeiță Mamă Pământ / Traci, Indochina, Birmania, Indieni/ sau mama tuturor zeilor L^bet , NE India/ În ideile azarilor / Dagestan/ mama Soarelui este o bunica bătrână, iar alții da- Gestanii o numesc "caldă" / Harbukieni, vrăjitori/ În multe tradiții, mama Soarelui -zeul este o altă zeiță, de exemplu, zeul egiptean Ra este fiul zeiței Mut - o zeitate originară în Regatul Nou, considerată "mama soarelui, în care răsare", iar conform unei alte versiuni, a lui mama este Nun - zeița cerului, înfățișată ca o vacă, motiv pentru care a fost numit și "vițelul de aur" Potrivit unei a treia versiuni, zeul Ra este numit "copilul care a ieșit din lotus" sau "marele lotus care a apărut de la Nun" În tradiția udmurtă, mama solară Shundimumi arată calea către fiul ei , ceasuri pentru răsăritul și apusul soarelui etc , iar conform unei alte versiuni soarele însuși {Shundi) este mama universală Mai des despre mama solară se povestește în basme, unde numele ei nu este de obicei menționat Datele despre imaginea ei este, de asemenea, rară După turkmeni și alții, prin poporul ei a căutat ajutor de la fiul ei Cei zece sori care au apărut în același timp în mitologia chineză au atât o mamă, cât și un tată - sunt fiii zeului Kui , care s-a identificat cu taurul cu un singur picior, iar soția sa zeița Sah, iar conform unei alte surse, sorii sunt nepoții Domnului Cerului Tyandi Tracii credeau că Soarele s-a născut din Marea Zeiță Mamă, care a conceput din cer, dar conform unei alte versiuni, el este fiul și soțul ei O versiune similară se găsește și în miturile cosmogonice ale Sel-Kuts / Siberia/ După manuscrisele uigure Oguz-Khan (fondatorul Turcii Oghuz, concepuți printr-o rază de lumină) s-au căsătorit cu o fecioară cerească care a coborât pe o rază de lumină și i-a născut fiii Kyun "soare", Ai "lună", Yulduz "stea" și mai mult fiii săi mici - Kök ' cer", eticheta "munte" și "mare" Teniz sunt de la soția sa pământească Cu Tsudacharites / Dage stan/ este menționat și pentru că are o mamă și un tată al Soarelui Potrivit unei alte interpretări, Soarele și Luna au o origine pământească - sunt, respectiv, fiica și fiul unei persoane pământești, așa cum au dus zeii în cer Motivul transformării copiilor pământeni în Soare și Lună, de obicei frate și soră, adesea orfani, este dezvoltat în multe mitologii, unde este inclus în diferite parcele /Tibet, NE India, Coreea, Arctica, Melanezia, America/ Potrivit unui mit variant, un oarecare fierar de tineret a vrut să se căsătorească cu o fecioară care locuia într-un mare turn, dar el nu știa că ea este sora lui, iar ea știa, dar nu putea să-i spună Într-o noapte întunecată, băiatul a topit un toiag de aur și s-a dus la turn, dar când l-a văzut, a fugit A alergat după ea, dar tot nu a putut ajunge la ea, așa că au alergat până au murit După aceea, tânărul s-a transformat în Soare, iar fata în Lună, iar astăzi continuă să se persecute între ei /ceceni, inguși/ Miturile solare vorbesc și despre părinții zeităților soarelui, ale căror variante primare se refereau aparent la Soarele însuși Potrivit unor japonezi, din ochii cuiva au ieșit și zeii Soarelui și ai Lunii - din ochiul stâng al demiurgului Izanagi, a apărut zeița soarelui Amaterasu, iar din dreapta - zeul Lunii, Tsukuyomi O altă versiune afirmă că zeița soarelui Amaterasu și zeul lunii Tsukuyomi sunt copiii soților demiurgi Izanagi și Izanami În multe mitologii, zeitatea soarelui este un fiu sau o fiică a Zeului Cerului sau a Zeului Creator, care este adesea identificat cu Zeitatea Supremă Zeul egiptean Ra este fiul creatorului lumii, zeul Pta, iar conform unui alt mit, zeul Ra a apărut din haos și, după ce a depășit întunericul, a creat lumea și a devenit conducătorul universului În unele surse indiene, Surya este fiul zeului cerului Dyaus, dar în altele este fiul lui Aditi - mama zeilor, sau a fost creat de Indra, Soma și Agni, care l-au înzestrat cu strălucire și, conform la un alt text, creatorul său este Ushas 'Dawn' Zeul soarelui de toamnă Marduk și patronul Babilonului este fiul zeului Ea, iar tatăl zeului soarelui sumerian Utu (bavil Shamai) este Nana (bavil Sin) - zeul lunii, care la acel timp ocupa un loc mai înalt decât zeul Soare în ierarhia zeilor Zeul soarelui trac Zagrei, ca și Soarele însuși, este fiul Marii Zeițe Mamă Bendida, iar mama lui Apollo este zeița greacă antică Lato ȘI Latona romană Potrivit unor tradiții populare, Soarele a trăit inițial pe Pământ și apoi a urcat pe cer Uneori se precizează că reședința lui este în est, dar nu locuiește acolo pentru că se mișcă constant În credințele cecenilor și ingușilor, Soarele are două case - la un capăt al lumii și la celălalt capăt al lumii, iar la echinocțiu stă la mama sa Azu timp de trei zile Chuvașii credeau că noaptea Soarele doarme în spatele unui munte mare În sursele chineze, se spune că cei zece suns-bra-tya trăiesc pe un copac fusan care crește în marea furtunoasă Locuința zeiței soarelui japoneze Amaterasu este o peșteră din cer; ea stă înaintea peșterii și înainte; această zeiță de o frumusețe rară este înconjurată de izvoare, parfumul florilor de lotus plutește deasupra konto și se cântă melodii minunate Potrivit unor popoare daghestane, Soarele locuiește cu mama sa, la care se întoarce în fiecare seară pentru a se odihni în brațele ei, iar în echinocții și solstiții o vizitează timp de trei zile Popoarele din Daghestan se temeau să nu rămână acolo și, prin urmare, în ziua solstițiului de vară, unii au organizat un Festival al Soarelui venind la mama sa, sărbătorit până în /dargintsi-te-harbuktsi/, iar în timpul solstițiului de iarnă a spus că Soarele venise la mama lui /rutuliții/ Alții credeau că în solstițiul de iarnă ținea o sărbătoare de trei zile, iar în solstițiul de vară a petrecut trei săptămâni la casa mamei sale Când Soarele a întârziat să se arate, au spus că mama lui l-a păstrat /ceceni și inguși/ Festivalul florilor este legat și de mama Soarelui, în care ritul principal este înmormântarea mamei soarelui /albanezi caucaziani/ Soarele intră în diverse relații consanguine și neconsangvine cu Luna Cel mai adesea în miturile cosmogonice, aceste personaje sunt frate și soră, uneori gemeni, de exemplu, Soarele este un frate și Lu-va este sora lui /ugariți, sciți, slavi, gali, Spania (cataloni, galici), luxemburg, tliaratin (Dagestan), Buryats, Udmurts, Africa, Australia, Polinezia, Melanezia, Peru etc / Acolo unde Soarele este asociat cu femininul și Luna cu masculinul, ei schimbă descendența fratelui și a surorii /Germania, scandinavi, lituanieni, slavi exilați, mongoli, turci, teleuți, Venti, eschimoși, în Caucaz și Asia Mică, Yaionieni, Malaezia, Indonezia, Filipine, Taiwan, beduini etc / În alte tradiții, ei sunt frați /greci, carelieni, în poveștile rusești, abhazi svani, kazahi, torguts, evenks, indieni, Birmania, Indonezia, SV Australia, Africa/ - uneori din diferite mame /ceceni, inguși/, dar uneori acolo sunt două surori /India, Malaezia, Indonezia, Filipine, kazahi, mongoli, buriați, iakuti, evenci/' În unele mitologii, în afară de Lună, Soarele mai are un frate sau o soră, și uneori mai mult Printre ei este zeul focului Într-un alt mit, s-a spus că frații Sun și Moon au și o soră pe nume Mozh, care este foarte rea - ea și-a înghițit toate rudele din rai, iar acum își persecută frații (cecenii și ingușiții) Motivul pentru incest sau incest nerealizat este larg răspândit Potrivit lui, când locuiau pe Pământ, fratele era îndrăgostit de sora lui și o vizita noaptea în pat; ea nu știa cine o vizita, dar când și-a dat seama că este fratele ei, a fugit în rai, iar el a urmat-o /cecenii, inguși, arctici, niște indieni, NE India, Melanezia/ Ca veri - fii ai două surori - sunt reprezentați în unele mituri indiene Mai des sunt copiii fratelui și surorii, Soarele fiind fiul fratelui și Luna fiind fiica surorii /Greci, Romani, Ispași, Români, Vahani, Sciți, Coreeni, Indieni, Koryaks, Luba-Kasai (Africa), Melanezia, Maori (Polinezia), etc / sau invers / ruși, germani, armeni, apatani (NE India), ingușeți, komi-zirieni, evenks/ În mod sporadic, Soarele și Luna se găsesc într-o relație părinte-copil, Luna fiind fiica /vechii mongoli, Dargins și Akuships (Caucaz), Sukumi și Kumba (Africa), Ibanag (Filipine)/sau fiul /estonii, Evenks, Tabasarans (Caucaz), Amazonia și africanii vorbitori de bantu/ ai Soarelui, care apare în rolul de mamă și invers - Soarele este fiul Lunii, care în unele cazuri este mama lui /Sudan/, iar în alții - tată / sumerieni, babilonieni, egipteni (în Tina), evenki, indieni/ Cele două zeități sunt adesea văzute ca soț și soție, uneori ca frate și soră în același timp Totul despre căsătoria lor este doar speculat Motivul căsătoriei Soarelui se găsește relativ rar în puncte geografice foarte îndepărtate Potrivit uneia dintre versiuni, Soarele a decis să se căsătorească cu frumoasa Lună; stelele au înțeles și s-au dus să o vadă; mireasa deşartă şi-a ridicat vălul pentru a le arăta frumuseţea ei, dar mirele gelos a refuzat căsătoria şi i-a aruncat cenuşă în faţă, după care frumuseţea şi lumina i s-au diminuat /catalani/ Potrivit unei alte versiuni, Soarele i-a cerut lui Dumnezeu să-i permită să se căsătorească cu sora lui, Luna; Dumnezeu i-a arătat raiul și iadul, dar Soarele a spus că preferă iadul decât să trăiască fără iubitul său În timpul căsătoriei, o mână a întins mâna către lună și a aruncat-o în mare, unde s-a transformat într-un pește Soarele s-a dus spre vest după ea, dar Dumnezeu a scos-o din mare și a aruncat-o în cer, unde a redevenit Lună, dar Dumnezeu i-a poruncit să vadă Soarele numai de departe /Roman-tsi/ Potrivit unei versiuni românești creștinizate, luna a acceptat să se căsătorească cu fratele ei, dar cu condiția ca acesta să construiască un pod de aramă peste pământ și unul de argint peste lume (sau un pod de fier peste Marea Neagră și o scară către cer, etc ) El i-a îndeplinit dorința, a dus-o la biserică, unde l-a rugat să-și dea drumul la mână și s-a aruncat în Dunăre Există și mituri despre căsătoria Soarelui cu o fecioară pământească Potrivit unuia dintre ei, și-a petrecut tot timpul pe pământ cu fata de care s-a îndrăgostit, dar stelele, de gelozie, au ascuns-o și au convenit cu el să o transforme în Lună, pentru ca el să fie alături ea ziua, iar ei - noaptea /Thailanda/ Au fost odată două femei identice și Soarele a vrut să se căsătorească cu una dintre ele, dar, din moment ce nu le poate deosebi până astăzi, a rămas necăsătorit /Koryak/ În legendele lui Chukchi, se spune cum Soarele a coborât pe Pământ, s-a căsătorit cu o fată pământească; printr-o rază de soare căprioara lui albă i-a dus în rai, unde ea i-a născut un fiu Motivul căsătoriei Soarelui cu o fată pământeană este menționat și în miturile unor indieni nord-americani În mitologia ciuvașă, Soarele este într-o formă feminină, dar într-un mit se spune că are două soții - cea bună este Zorii de dimineață, iar cea diabolică este Zorii de seară Și conform unui mit popular indian, cele două fiice ale Lunii - Zornitsa și Vechernitsa - sunt nevestele Soarelui Unii africani vorbitori de bantu cred că numai Vecernia este soția Soarelui, iar pentru poporul Kuta toate stelele sunt soțiile lui [Pentru inversarea rolurilor lor, vezi la Luna] În epopeea Bashkir "Ural-batar", Soarele și Luna sunt consortele zeității Sam r au a Potrivit hinduismului, Soma (Luna sau zeul lunii) este ginerele lui Surya (Soarele) sau zeul Soare), iar printre Sami sunt socri, așa cum fiul Soarelui (Peywalk) se căsătorește cu fiica Lunii În legendele poporului african, Soarele lamba este unchiul Lunii Adresele "unchi" către Lună și "Tatăl Soare" către luminarul ceresc principal sunt, de asemenea, folosite de indieni În același timp, în orice relație de rudenie, în miturile dualiste, Soarele și Luna se opun Uneori se ceartă și încep să se ceartă, ceea ce se datorează reciproc- urmărirea lor Se întâmplă uneori să se depășească unul pe celălalt, apoi să se zdrobească unul pe altul cu noroi, lut, aluat sau luptă, în care fac răni, ale căror semne sunt interpretate ca pete [cf : Lună] Într-un astfel de caz, Soarele a scos chiar unul dintre ochii Lunii sau invers /grecii/ Motivele pentru urmărirea lor (de obicei, Luna de la Soare), ceartă și luptă sunt diferite Potrivit unui mit variant, Luna l-a păcălit pe Soare să-și mănânce (sau să-i distrugă în alt mod) copiii, iar când Soarele a aflat de înșelăciune, a început să o urmărească pentru a se răzbuna /Yu India, Indonezia, Malaezia, Africa etc În alte cazuri, se ceartă din cauza infidelității Lunii cu Venus /Lituanian/ sau cu un dragon /Blad Indians/ și alte personaje mitice Uneori motivul disputei este că unul dintre ei insistă asupra schimbului de locuri (francezi, armeni) sau Luna s-a lăudat că este mai frumoasă decât Soarele (Laks, Lezgins, Dargins, Avarians (Dagestan)) Odată, când încă se mișcau împreună pe cer, Luna i-a cerut Soarelui să se grăbească pentru a nu se amesteca cu hoții, sau Luna și-a bătut joc de Soare că nu este căsătorit /Filipine/ S-au mai certat despre care dintre ei ar trebui să strălucească ziua și care noaptea /armenii/ etc Din cauza disputelor lor, mama lor (grecii) sau Dumnezeu Tatăl (francez) i-au împărțit astfel încât, atunci când un luminar se ridică, celălalt apune Există versiuni sporadice, conform lui Konto nu sunt dușmani și când ajung din urmă se iubesc În cazurile în care sunt soț și soție sau dacă sunt frate și soră, unul îi acoperă pe celălalt /români/ Zeii Soarelui intră, de asemenea, în relații maritale, cum ar fi: zeul soarelui Atar este soțul zeiței lunii Men /Lezgins/ Adesea Soarele apare în rolul unui părinte Despre mama cu opt picioare-Sun Nalgan și tatăl cu nouă picioare-Luna Yuuren este menționat în invocațiile epice și șamanice Buryat, conform relatării, Soarele are opt fete frumoase, iar Luna - nouă fii adolescenți puternici Potrivit unei alte versiuni, Soarele și Luna sunt surori - prima are nouă fiice-sori, iar copiii celeilalte sunt numeroasele stele /NE India și Tibet/ sau Soarele {Arao) este tatăl multor sori, iar Luna (Buan) este mama stelelor /Filipinele/ În calitatea lor de soți, Soarele și Luna sunt adesea părinții stelelor /Africa, Asia de Sud, Melanesia, Santalii, Andamanezii, Indienilor etc sau numai ai constelației Pleiadele /Peru, Chile' În miturile siberiene, dyzerii și copiii Soarelui în general îi servesc În multe tradiții, este dezvoltat motivul unei fiice a Soarelui, care se dezvoltă în diferite versiuni: Progenitorul poporului mitic Narti este fiica solară Satanai, a cărei mamă este Luna; ea le-a dat Narts cremene și i-a învățat să facă singuri focul, ea le-a arătat boabele, i-a învățat să facă pâine și pâine, să spună averi pe fasole și umăr de berbec, iar când Narts s-au mutat spre cer, unde ei zboară cu aripi de vulturi, călare pe un cal, Satanai mergea cu ei /Karachays și Balkars/ Mama zeiței cerești Hu Mai, considerată strămoșul bașkirilor, este Soarele, iar tatăl ei este personajul ceresc Samraua Potrivit unei credințe a indienilor Cherokee, actualul Soare este fiica bătrânului, care la un moment dat a murit, dar o altă versiune spune că primul Soare a fost o femeie rea, ale cărei fiice, așa cum le vizita adesea, locuiau în apropierea lor , asa de strămoșii lor au așezat un dragon lângă locuința lor Potrivit indienilor, fiica Guahiro a Soarelui se numește Pauchiha /S Andy/ În mitologia Vainakh, fiica Soarelui este zeița Mailha Aza, născută dintr-o rază de soare Fiica lui Khan Sun Kumuii-Tana este una dintre cele patru soții ale eroului mitic din Altai Kuskun-Kara-Ma-ter Fiica lui Yakut Kun Toyon "Lord Sun" este șamanul KuѲgenldin Kuo, care îi ajută pe eroii pământești Un alt mit spune că frumoasa fiică a Soarelui locuia cu tatăl ei, care era văduv, și cu bunicul ei, Luna de pe cer, dar când un tânăr Tungus a venit la ea fără voie, tatăl ei i-a alungat și așa ea a devenit străbunica Tungusului O poveste georgiană povestește despre un cioban rătăcitor care a răpit-o pe fiica Soarelui în timp ce aceasta făcea baie în râu Potrivit unei legende evreiești, Solomon a smuls odată un trandafir care s-a transformat într-o fată frumoasă; s-a căsătorit cu ea, dar a vrut să știe cine sunt rudele ei, așa că s-a făcut moartă, iar ea a început să se pocăiască: "Soare, tatăl meu, Lună, mama mea, vino, frații mei, ia-mă!"; o scară de frânghie a coborât din cer, dar Solomon s-a ridicat imediat din corabie și au continuat să trăiască fericiți pentru totdeauna După numeroase obstacole, fiul regelui Solomon s-a căsătorit cu fiica Soarelui și a Lunii, trăind în pântecele unei balene /abazina (Caucaz)/ Un complot despre căsătoria fiicei Soarelui și a Lunii cu un băiat pământesc se dezvoltă și în miturile altor popoare, dar uneori este abandonată pentru că este foarte fierbinte /Algol tsi, indieni/ De obicei, motivul căsătoriei se referă la fiicele zeilor soarelui: Suryaya - fiica zeului soarelui indian Surya, căsătorită cu zeul lunii Soma Potrivit unui mit egiptean, fiica zeului Ra este Maat - zeița adevărului, dreptății și armoniei, care a participat la crearea lumii, iar conform unui alt mit, este zeița Isis, care într-unul dintre versiuni este prezentată drept nepoata sa Într-un alt mit, se spune că Atum a avut gemeni - zeul vântului Shu și zeița ordinului mondial Sokhmet ȘI Tefnut, iar din căsătoria lor s-a născut a doua pereche de gemeni - zeul pământului Geb și sora lui -soția zeița cerului Nut Un mit Buryat spune că mama-Pământ Ul-gen a născut fiica ei Manzan Gurma din Soare, care a devenit mama zeităților vestice, și fiica ei de pe Lună - celor estice În mitologia greco-romană, fiul lui Apollo este tămăduitorul Asclepius // Romanul Esculapius Potrivit unui mit, Phaetphon era fiul lui Helios (de către Clymene), dar conform unui alt mit a avut două fiice, Aretu za și Lampetia, care au îngrijit șapte turme de vaci sacre ale sale Și zeița soarelui utarită Shalashu are o fiică, pe nume Kobilitsa etc În miturile nativilor americani, mitul fiului soarelui "vechi" care și-a înlocuit tatăl și i-a luat locul și funcțiile este obișnuit Cu toate acestea, unii nativi americani cred că Venus este fiul Soarelui și al Lunii În alte nativii americani Tradiții americane / Quechua, Yunka, warochiri/ fiul Soarelui este Kon - zeul "unic, omniprezent, omnipotent și invizibil" care la începutul lumii a fost primul care a venit în locurile lor În epopeea indiană "Ramayana" se spune că Surya este tatăl regelui maimuță Sugriva, iar în mitologia Dungan Soarele are un fiu - Ismar În superstițiile unui număr de popoare găsim motivul conceperii unei prințese sau a unei femei obișnuite de la Soare, care a fecundat-o cu razele sale De obicei, dă naștere unui fiu /mongoli, Micronezia, Polinezia, America de Nord, Centrală și de Sud/ și, sporadic, gemeni /indieni/ Potrivit unei legende siciliene, un ghicitor i-a spus regelui că atunci când va împlini ani, fiica lui va rămâne însărcinată de Soare; regele și-a închis fiica într-un turn, dar o rază de soare a pătruns printr-o crăpătură, din care a rămas cu adevărat însărcinată Un complot similar cu o prințesă există în mitologia oamenilor din insula Fiji Probabil că aceste mituri tipologice stau la baza autopercepției conducătorilor și chiar a unor triburi sau popoare întregi din diferite părți ale lumii ca descendenți ai Soarelui În cărțile sacre ale șintoismului, este scris că atâta timp cât există cerul și pământul, fiecare împărat japonez va fi fiul zeiței soarelui Amaterasu Faraonii egipteni erau considerați fii ai zeului Ra Regele mitic al Colchis Aet (Eet) este definit în textele grecești antice drept "fiul Soarelui** Mult mai târziu, împăratul roman Aurelian ( - ) s-a prezentat ca atare Regele-preot dintre Trahi a fost perceput ca un zeu-om nemuritor, deoarece este fiul Marii Zeițe Mamă și al fiului ei Soarele, a cărui căsătorie este atotnăscută, iar regele Cotys este definit ca fiul lui Apollo Un clan preot armean (Mehnuni) își derivă descendența de la zeul Mithras (Mihra, Migra) Regii indieni erau considerați încarnări pământești ale Soarelui, iar mai târziu s-au format două dinastii regale, una solară și cealaltă lunară Și în Thailanda, Împăratul de Jad a fost identificat cu Soarele Adresa către regii hitiți a fost Soarele meu, iar națiunile l-au intitulat Zeitatea Mea solară Titlurile regilor babilonieni și indieni erau "soare", "copii ai Soarelui", "nepoți ai Soarelui" Unul dintre epitetele pentru titlul de rege sau jehic printre unii iranieni este Suri "Soare" /dardi, buri- shi/ Urmele acestei tradiții printre națiunile europene au ajuns în Evul Mediu, când regele francez Ludovic al XIV-lea cel Mare a adoptat porecla Regele Soare, iar prințul rus Vladimir a fost numit Krasnoe Solnyshko Acest obicei reflectă ideea arhaică de originea divină a conducătorilor, legătura lor genetică cu Soare, datorită căreia i-au atribuit și strălucirea Există și o legătură cu Soarele Hunului Shalui, care s-a intitulat Născut din Cer și Pământ, Creator al Soarelui și Luna Șefii polinezienilor și păstorii africani Maasai și-au identificat compatrioții morți cu Soarele În unele tradiții, Soarele este considerat cu siguranță un totem În mitologia greacă antică, se spune că Apollo este progenitorul grecilor Porecla zeului soarelui Vivasvat în hinduism înseamnă "Tatăl omenirii" Indienii bolivieni credeau că pe pământurile lor zeul soarelui Viracocha a creat rasa umană, iar incașii s-au numit "fii ai Soarelui" Conform uneia dintre etimologiile etnonimului Narti în versiunea osetă a epopeei Nart , înseamnă "oameni însoriti* (care este legat de zeul soarelui Nar printre popoarele mongole ) Etnonimul Sokha este un derivat al teonimului Sah "soare", care arată că unii dintre iakutii de astăzi s-au perceput și ca oameni (copii) ai Soarelui Unele triburi australiene credeau că Soarele are o rudenie cu fiecare individ din comunitatea lor, care se exprima printr-un ritual special de inițiere, obligatoriu pentru fiecare, deoarece prin aceasta, după moartea sa, el putea fi identificat cu Soarele Membrii tribului indian Korku și ai apașilor de vest erau considerați copii ai Soarelui și ai Lunii Și, conform tradițiilor poporului Khanty, oamenii au venit din căsătoria Soarelui (Stlrjk) - mama și Luna (Tilas) - tatăl, iar tribul african Lozi crede că Luna a născut mai întâi animale de la Soare, iar apoi oamenilor Funcția principală a Soarelui în majoritatea mitologiilor este de a servi drept luminare pentru zei și oameni și, prin urmare, potrivit etnologilor, în cea mai timpurie etapă a dezvoltării culturii societăților primitive, Soarele nu a fost un obiect de mare venerație Se presupune că acolo unde cultul acestuia a fost cel mai pronunțat - Egipt, Asia și Europa, a apărut atunci când Soarele a fost realizat ca sursă de lumină și combustibil, factori de bază pentru dezvoltarea vieții pe Pământ Deci, puterea sa a crescut în rândul popoarelor stabilite angajate în creșterea animalelor și agricultură, deoarece acestea erau foarte dependente de fenomenele naturale Într-un mit estonian, se spune că Dennitsa este responsabilă pentru lumina Soarelui După crearea lumii, zeul-străbunicul și-a încredințat fiica să întâlnească soarele apus, să-l conducă în camerele sale și să-și păzească lampa noaptea, iar el a poruncit cu forța să o aprindă în fiecare dimineață în zori Atunci, probabil, a început și contopirea lui Dumnezeu pe cer [cf Svarog] cu alte zeități secundare la acea vreme și mai ales cu Soarele, care uneori și-a asumat chiar statutul de zeitate principală Conform unei versiuni egiptene, fuziunea lui Amon, care se presupunea că ar fi fost zeul cerului, cu Ra a format zeul sincretic Amon-Ra, care și-a asumat funcția de zeu soare și a fost adorat ca atare în tot Egiptul Într-o serie de tradiții culturale, Soarele și-a asumat statutul de zeu principal încă din secolele XVI-XV î Hr În Asia Mică, Soarele era considerat regele universului: zeul soare Shamash în mitologia akkadiană, el a îndepărtat zeii primari și s-a impus ca zeul suprem pe care îl venera toată lumea În mitologia ugaritică, nu Baal a condus lumea, ci zeița soarelui Shapa'iu zaeruio cu zeul morții Mutu În mitologia persană antică, de la zeul cerului, Mithra a devenit zeul soarelui și, potrivit fenicienilor, pentru că și-au imaginat soarele sub forma unei femei, oamenii l-au considerat o zeitate primară și l-au onorat mai întâi cu divinitate onoruri Abo "Soare" este zeitatea supremă a tribului Kafa Când în secolul al III-lea d Hr în Imperiul Roman, mitraismul și, prin urmare, cultul Soarelui și-a atins apogeul, a prevalat conceptul că toate zeitățile erau personificarea unui singur zeu și acesta era Soarele, adică zeul conducător în acel moment Mithras și Soarele (Sol, Apollo) au fost identificate Potrivit lui Sofocle, Soarele era, de asemenea, principalul zeu printre tracii iubitori de cai Acest lucru este confirmat și de numeroasele sanctuare solare descoperite pe pământurile bulgare în timpul săpăturilor arheologice Conform tradiției indiene în unele dintre aspectele sale Soarele a fost asociat cu Buddha, iar în textele chinezești se menționează Soarele-Buddha, numit și Omul de aur Probabil asta s-a întâmplat cu Greine - zeița Soarelui dintre celți Printre Chukchi, Soarele era, de asemenea, considerat o zeitate supremă Chuva a văzut Soarele drept conducătorul cerului Indienii Chibcha-Muisque din Columbia credeau că "soarele" Sue s-a contopit cu Bochiki - una dintre zeitățile superioare, care are aspectul unui bătrân, iar tribul Tlingit a identificat Soarele cu un demiurg asemănător cioarului Acest fenomen este cel mai răspândit în Africa, unde pentru multe triburi Soarele este zeitatea supremă, iar în unele cazuri este fiul preferat al zeului cerului, căruia i-a cedat scaunul negru, adică tronul său și astfel a fost ridicat la rangul de divinitate supremă Africanii Lozi l-au identificat și pe creatorul Nyambe cu Soarele Are statutul de zeu principal în mitologia unor insule din Indonezia În legătură cu aceasta, Zeului Soare i se atribuie funcția de prelungitor al activității creatoare a Zeului Cerului și apare în rolul unui zeu demiurg /manu (Indonezia), unor indieni, tribului african Tlingit etc / Potrivit papirusurilor egiptene, care descriu mitul creării lumii, zeul Ra a creat oamenii și toate creaturile care i-au vărsat din gura Într-un alt mit egiptean, consemnat în două regiuni, se spune că oamenii în general au apărut din lacrimile pruncului Soare, care picura pe dealul primordial În textele hinduse se spune că este "sursa a tot ceea ce există", iar în limba Yakut cuvintele kyun "soare" și ayyy "creator* sunt sinonime În Timor, Usi-Neno "Lord Sun" este un om de Usi-Afu, Doamna Pământului" din a cărei unire a luat naștere întreaga lume; în alte insule indoneziene se crede că Upulere "Domnul (Bunicul) Soarele" își fecundează soția - Mama Pământ (Marea Zeiță Mamă) pentru a naște mai multe orez Un mit asemănător se găsește pe insula Creta, conform căruia Helios este soțul Marii Mame, dar sub formă de taur Fiul și soțul Marii Zeițe Mamă este Soarele în mitologia tracică De fapt , este puterea sa de fertilitate moștenită de la zeul cerului, stă la baza cultului Soarelui Potrivit unor texte vedice, nu numai că creează viață, dar oferă și nemurirea zeilor și oamenilor Apollo trac este un mijlocitor între zei și oameni Legătura dintre zei și pământ este realizată și de zeița soarelui Shapashu în mitologia ugaritică, care uneori a transmis poruncile zeului Illu celorlalte zeități Cu divinațiile și vrăjile ei se poate vindeca Printre capacitățile sale se numără neutralizarea otravii în cazul mușcăturii de șarpe Credința că Soarele vede și știe tot ce se întâmplă pe Pământ este, de asemenea, un motiv larg răspândit Condamnă faptele rele În unele tradiții, el apare ca un judecător corect și nu tolerează nedreptatea Prin urmare, când Helios a văzut adulterul Afroditei cu Ares, l-a informat imediat pe Hefaistos Atitudinea sa față de justiție este cel mai viu exprimată în mitologia egipteană, unde Ra îndeplinește într-adevăr rolul de judecător Sumerianul Utu și Akkadianul Sharaga au fost, de asemenea, acuzați de funcția de judecător bun care îi pedepsește pe cei care face răul și îi răsplătește pe cei drepți, iar zeul soarelui elamit Nahkunte era considerat și el zeu al dreptății și al comerțului Acest lucru este, de asemenea, caracteristic zeului soarelui hitit Istanau De fapt, pentru popoarele antice din Orientul Apropiat, Soarele era "stăpânul atotvăzător al dreptății " Însuși Iisus Hristos, care este asemănat și chiar identificat cu Soarele, este definit ca Sol justitiae "Soarele Justiției" La fel ca zeul cerului, zeul-Soare apare ca o zeitate condescendentă și chiar binevoitoare față de om Acest lucru se reflectă în epitetele tracice ale lui Apollo Aularikos și Aularkenos "protector; favorabil' Nu se amestecă în treburile corului, ci aude cererile care îi sunt adresate și le satisface Mitologia hitită povestește despre Apu - un om care avea totul și din abundență, dar nu avea fiu La ceva timp după ce a sacrificat zeului soarelui și s-a rugat lui, soția sa a născut fiii lor, Rău și Bine Dar, în unele cazuri, Soarele arată ca un om urât și rău care încearcă să omoare oameni /Bushmen, Indians/ Credința multor popoare că Soarele cunoaște soarta tuturor și totul era puternică Prin urmare, în miturile legate de intriga, se dezvoltă motivul unei persoane care merge la soare pentru a-l întreba ce se va întâmpla, cum vor fi rezolvate problemele celor pe care i-a întâlnit în drumul său /Irak etc / Atât în realitate, cât și în mitologie, Soarele dă naștere, dar ia și viață De aceea era percepută ca o zeitate crudă care uneori cerea sacrificii /azteci/ Pentru indienii Pomo din California, Soarele are o atitudine proastă față de oameni - în fiecare noapte ia cu el un suflet uman, pe care îl duce în lumea morților Unii credeau că în timpul zilei Soarele ne luminează lumea, iar noaptea - ceilalți /ceceni, inguși/ Motivul Soarelui ca luminator al morților este cunoscut oseților și altor popoare nord-caucaziene Intrarea în lumea cealaltă în mitologia greacă veche este numită "porțile Soarelui" Când apune, sufletele morților trec cu ea în lumea cealaltă Potrivit Vedelor indiene, zeul soarelui Sanitar (= Surya) ) însoțește sufletele până la locul în care se face dreptate Unele triburi australiene credeau că Soarele Grogoragali a prezentat Dumnezeului Suprem sufletul tuturor celor care au murit Indienii mezoamericani au prismizat apusul ca o coborâre a Soarelui în tărâmul morților Funcția sa htonică este indicată și de semnele solare de pe vasele funerare găsite în săpăturile arheologice și pietre funerare /Caucaz etc / Percepția Soarelui ca lumină, adică un zeu bun și puternic, o ființă sacră sau un zeu crud de foc, a întărit cultul lui, care s-a exprimat în diferite moduri Multe dintre sanctuarele și templele arhaice conservate sau descoperite de arheologi au fost dedicate zeului Soare sau altui zeu solar Există sărbători organizate în cinstea lui, pentru că de obicei erau asociate cu echinocțiul de primăvară și toamnă și cu solstițiile de iarnă și de vară Aveau nume diferite și erau însoțiți de obiceiuri de fertilitate, sacrificii și alte practici rituale Este una dintre sărbătorile universale Anul Nou Chiar și în cele mai vechi timpuri, omul și-a alcătuit calendarele nu numai în funcție de fazele Lunii, ci și în funcție de poziția Soarelui din punctul de vedere al Pământului În unele cazuri, sărbătorile au durat o lună întreagă, precum cele pe care unii indonezieni le-au ținut la începutul sezonului ploios în cinstea zeului soarelui Upulere Iakutii i-au dedicat sărbătoarea Asah zeului creator Yuryung Aiyu Toyon, care s-a identificat cu Soarele, iar în momentele morții și-au luat rămas bun de la Soare, spunând: "Adio, soarele meu alb!" Până în ziua de astăzi, turcii s-au închinat în mod special la soarele "răsărit", adică la răsăritul soarelui Mongolii sunt, de asemenea, adoratori ai soarelui Intrarea în iurtă este în mod tradițional în est Se știe că Hun Shanyu (și probabil supușii săi) se închinau în fiecare dimineață a Soarelui Răsărit Preoții indieni se roagă și zeului-Soare Ravi în fiecare dimineață Unele dintre popoarele daghestane încă mai jură pe Soare (și pe Lună): Jur pe soare (lună)! /Lezgis, Avari- Khuyazakhtsi, Tabasarintsi/ sau jur pe soarele de deasupra noastra! /laktsi/; Fie ca soarele si luna sa ma loveasca! /Tabasarintsi/; Soarele sa nu ma atinga! /Avartsi-Gidatlintsi/ etc Pentru daghestani, soarele iar luna sunt un standard pentru frumusețea unei fecioare și doar cu luna sunt comparați tinerii În mijlocul verii, indienii Sioux, timp de câteva zile, au sărbătorit cu fast festivalul dansului soarelui Dansuri rotunde (oameni, săli de bal) sunt de asemenea dedicate soarelui Adesea cultul soarelui era exprimat prin sacrificii, al căror scop era asigurarea ploii roditoare, fertilitatea animalelor și bunăstarea oamenilor S-a menționat deja mai sus sacrificiile umane ale indienilor Bengalezii i-au oferit un țap alb sau un cocoș alb, iar în august primele roade ale pământului Pentru un sacrificiu soarelui, abhaziei au oferit un cocoș, iar perșii, în cinstea zeului Mithras, au sacrificat un taur pentru a-l liniști să elibereze soarele Alte popoare au adus un cal alb din cea mai bună rasă / grecii, masageții, parții și niște caucazieni/ În Cambodgia, când au cerut ploaie, s-au întors și ei către Soare și au sacrificat unul dintre animalele solare Printre hitiți, tipurile și cantitatea jertfei erau determinate în funcție de faptul că ofertorii erau săraci sau bogați Chiar și astăzi, pentru nord-coreeni, aprilie este ziua Soarelui, declarată și sărbătoare națională În Europa, exista credința că, odată cu scurtarea zilelor dinaintea solstițiului de iarnă, ar putea dispărea complet, din cauza epuizării forțelor sale Pentru a reînnoi energia solară, în solstițiul de iarnă se practica obiceiul de a rula roțile aprinse și se aprindeau focuri de tabără Pentru a-și menține puterea, lacurile /în Caucaz/ aprindeau focuri În Mexic, captivii erau sacrificați în mod constant, deoarece prin sângele vărsat, energia acestuia era reînnoită și i-a fost asigurată nemurirea Soarelui Se credea, de asemenea, că Zeul Soarelui are dușmani, dar aceștia îl atacau periodic și îl făceau să-și estompeze sau să-și epuizeze puterile, făcând ca lumina lui să se diminueze periodic Tăblițele hitite spun cum Marea Mare (Oceanul) a ascuns soarele ceresc în adâncurile sale și apoi a domnit răul Papirusurile egiptene descriu cum în fiecare noapte, în timp ce traversează oceanul subteran, Ra se luptă cu șarpele Apop, care încearcă să-l distrugă Un mare dușman al Soarelui este șarpele Potrivit unui mit egiptean, puternicul șarpe a mușcat "cel mai mare zeu Ra, iar fiica lui (sau nepoata) zeița Isis l-a salvat doar când și-a spus adevăratul nume Este obișnuit printre europeni să creadă că șarpele absoarbe puterile Soarelui sau îi provoacă alte boli Statuia care îl înfățișează pe Apollo încercând să omoare o șopârlă sugerează că grecii antici îl considerau un dușman al Soarelui În folclorul multor popoare, strălucește credința că în fiecare noapte conducătorul lumii subterane și subacvatice, care are imaginea unei șopârle, înghite Soarele și îl conduce în regatul său / Evenki etc popoare siberiene/ Giiiera mairyr "mama nopții", înfățișată cu șerpi în brațe, în fiecare noapte, de la crearea lumii, urmărește Soarele /armenii/; un uriaș spirit rău îl așteaptă pe zeul Soarelui la răsărit, dar pentru a nu-l înghiți, îi aruncă o vulpe în gura larg deschisă, iar la apus - o cioară /japoneză/ Pe vremuri, oamenii erau răi și cu el - la răsărit și la apus aruncau cu pietre în Soare și acesta se proteja de ei ascunzându-se /Alabama/ Oamenilor le era foarte frică de eclipse, în special de Soare Ei credeau că este un semn de război, dezastru natural, secetă, moarte, foamete etc Ei au explicat acest fenomen în moduri diferite Unii credeau că un dragon (ceresc sau de apă) se lupta cu Soarele (sau Luna) și îl eclipsa Potrivit unei alte versiuni, balaurul Zhelmauz și Elmauz / Balkars, Karachaevs/ sau un alt dragon /Adygeids/ încearcă să înghită Soarele (sau Luna) Laksienii credeau că uneori monstrul marin Kurtma îl înghițea pe zeul-Soare Barg, care întotdeauna ieșea din mare dimineața și se așeza în ea, dar în aceste cazuri zeul Zal l-a salvat și l-a întors în rai Potrivit unei alte versiuni, eclipsa de Soare se datorează faptului că demonul care stă lângă Soare își freacă uneori oglinda /Aztecii, Amazonia etc / Potrivit perșilor, uneori pasărea mitică uriașă Kamak a acoperit Soarele cu aripile sale, mit păstrat și în zoroastrism A existat o credință asemănătoare printre unguri, conform lui Konto, pasărea mitică Markalăb (Morkolăb) provoacă o eclipsă prin înghițirea Soarelui, iar în alte tradiții pasărea este o bufniță uriașă rea, numită atyu /abhaziei/ sau corb /japonez, S Asia/ Potrivit chinezilor, steaua cerească Câinele mănâncă Soarele Unele popoare credeau că prin eclipsa de soare Dumnezeu le amintește oamenilor și le arată păcatele lor /palestinieni/, iar unii musulmani credeau că din același motiv arhanghelul Gabriel a acoperit luminile cu aripile sale /Lezgins, Kumihi (Dagestan)/ În alte cazuri, motivul eclipselor este că luminarii personificați sunt jigniți de oameni /aguli, tabasarans/ sau zeul trimite eclipse atunci când oamenii încep să-i interzică /Ingushets/ și, conform altora, luminarii au ieșit din orbită /rutuls/ Se crede pe scară largă că eclipsele apar atunci când Soarele și Luna, în calitatea lor de soți sau alte rude, se leagă / Amazonia/ [cf și Lună] Slavii au zeificat și Soarele și au fost soare-pocloiptieni L-au perceput ca pe un rege sau un prinț În "Analele Ipatiev" spune: "soarele este fiul rege al lui Svarogov, care este Dazhbog, iar în "Povestea anilor fără timp* soarele este intitulat Cezar Ei și-au rostit cererile către Regele Soare, precum și incantațiile lor, cu fața spre est Adesea, în aceste cazuri, se observă substituția soarelui - zeu, ceea ce arată că a fost perceput cu siguranță ca o divinitate și, de altfel, una supremă Pentru slovaci, este conducătorul cerului și al pământului În imaginația sârbilor, regele-Slunde stă pe un tron violet în Regatul Soarelui Acest lucru este valabil și pentru ceilalți slavi, așa cum o demonstrează mustrările din literatura creștină medievală împotriva celor care venerau soarelui ca zeitate Ideea Soarelui ca singur conducător al universului este extrem de veche A existat încă din secolele - î Hr în Egipt şi Asia de Est Se pare că aceste idei vechi au fost folosite de Copernic, descriind Soarele pe un tron, stăpânind peste planete, adică ca conducător al lumii Motivul prezenței inițiale a mai multor sori se găsește și în rândul slavilor Bătrânii ruși credeau că au fost odată doi sori, dar odată Dumnezeu s-a supărat pe unul dintre ei și a trimis un șarpe să-l sugă, care apoi s-a transformat în lună Într-un alt mit, se spune că Soarele are mai multe surori, care alternează pe măsură ce traversează cerul Potrivit sârbilor, erau zece sori (o metaforă pentru zece raze), dar nouă dintre ei au fost supți de un șarpe În alte legende erau trei (sporadic patru), dar un șarpe trimis de Dumnezeu, sau balaurul (ayasdaya), i-a distrus pe doi DINTRE EI /croați, dalmați, bosniaci și muntenegreni/ În ideile vechilor slavi, soarele a fost și el personificat Este o zeitate antropomorfă cu două înfățișări - masculin și feminin Mai des, ea a fost personificată de al și soarele sub forma unei fecioare, pe care slavii de est și lituanienii și-au imaginat-o îmbrăcată într-un costum feminin popular festiv - cu un sarafan și o decorație asemănătoare coroanei pe cap Letonii o descriu cu o coroană de fecioară și o fustă de mătase, iar când o întinde pentru aer, apusul devine roșu Într-o legendă rusă, se povestește despre un bărbat care a intrat în casa unei bătrâne, iar fiica ei era și acolo - fecioara înaripată Soare, ale cărei haine radiau lumină În aceste cazuri, luminarul ceresc principal a fost perceput ca o regină sau o prințesă cerească care se mișcă pe cer într-o canapea de stele În același timp, numele zeului soare dintre slavi sunt masculine (Dazhbog, Hore, Yarilo, Koleda etc ) Sârbii îl descriu drept un tânăr frumos, un tânăr cu părul auriu Unii îl considerau fratele Lunii /rușii/ Într-un basm rusesc, se povestește despre un bărbat care a cunoscut trei frați - Soarele, Înghețul și Vântul', după ce le-a auzit temerile și promisiunile, s-a închinat în fața Vântului, care l-a salvat de vrăjile malefice ale Soarelui și Înghețului În mituri, Soarele este descris cu o coroană de foc, călătorește într-un car de aur tras de cai care suflă foc, conform unei alte versiuni, până la amiază călărește un bou, iar după amiază - un iepure și, prin urmare, se mișcă mai repede /Rușii/ - În mod sporadic, se găsește varianta care navighează cu o barcă La amiază, Soarele se odihnește /ucraineni/ Slavii, ca și grecii și indienii, au perceput razele soarelui ca niște mâini de aur, motiv pentru care l-au numit zdatoruki Se credea că întinzându-și brațele peste lume, dimineața alungă demonii nopții Se pare că dualul ideea de soare - uneori într-o formă feminină, alteori într-o formă masculină - este legată de interpretarea inițială a jocului a soarelui ca androgin, motiv pentru care soarele apelativ (în rusă: soare, Solnyshko) este în genul neutru La fel ca multe alte popoare, și slavii cred că este ochiul lui Dumnezeu sau ochiul cerului, care cunoaște și vede tot ce se întâmplă pe pământ Prin urmare, într-un basm ceh, Soarele este numit Bunicul Omniscient În paralel, există și reprezentări ale acesteia ca o roată cerească, un inel, o coroană, un ou Originea Soarelui este menționată în vechea "Carte porumbeilor" rusă (Golubinaia kniga), unde se spune că este de la chipul lui Dumnezeu (Солнце карасное от лично Божего), dar de Dumnezeu aici se înțelege Iisus Hristos înseamnă că nici una dintre versiunile care au ajuns astăzi nu sunt originale, ci sunt versiuni creștinizate ale operei cosmologice păgâne După o altă versiune a acestei cărți, Soarele provine din ochii lui Dumnezeu (Și lumea albă - din fețele lui Dumnezeu) , / Soare neprihănit - din ochii ego-ului, ) Într-o legendă populară rusă, Dumnezeu a eliberat Soarele din sânul său, iar într-un cântec sârbesc este numit copilul lui Dumnezeu Acest zeu este cel mai probabil Svarog - zeul cerului, al cărui fiu, conform "Analelor Ipatiev", este Dazhbog, iar în "Cuvântul lui Hristos Iubitorul" este scris că oamenii se roagă și la foc, numindu-l Svarozhich, adică fiul lui Svarog și zeul focului ceresc, care uneori era identificat cu Soarele Astfel, se stabilește indirect că Soarele și Focul sunt fii ai lui Svarog, adică Focul este fratele Soarelui [cf Foc] Această situație explică îndoielile cu privire la identificarea lui Svarožić sau a soților Svarožić În legendele letonilor și lituanienilor, se spune că Dumnezeu a cerut unui fierar să creeze un soare și în șase ani l-a forjat din fier Soarele și Luna (Luna, Luna) sunt soții, iar în diferitele versiuni rolurile lor sunt inversate, ceea ce confirmă caracterul androgin al celor două corpuri cerești principale, concepute ca ființe antropomorfe Rușii credeau că în decembrie, când se transformă în vară, Soarele pleacă în țările calde, iar pe iunie (sărbătoarea lui Ivan Kupala) își părăsește palatul și merge să-și cunoască soțul, Luna Acesta este motivul pentru care slavii cred că în această zi Soarele este vesel și jucăuș Se întâmplă uneori, ca la toți soții, să se certe și chiar să se bată La începutul iernii, se separă și se reîntâlnesc primăvara Apoi se sărută și își spun unul altuia mult timp cine a fost unde, ce a făcut în timpul despărțirii lor Dar acest sărut provoacă un cutremur /sârbi, croați, macedoneni, polonezi, ucraineni/ În imaginația ucrainenilor, firmamentul este un palat sau un templu, în care Luna este stăpână, Soarele este soția lui, iar stelele sunt copiii lor Un cântec rusesc susține că Soarele este mama și Luna tatăl Denniței, ai cărei frați sunt stelele și zorii albi sunt surorile ei Într-un alt cântec, se spune că sora soarelui este nepoata Lunii și sora vitregă a Zilei Și într-o versiune sârbă, Soarele este nepotul Lunii, iar în alta - este prezentat ca fiind copilul lui Dumnezeu, fratele Lunii și steaua Zornitsa Zorii (Gr Eos, Aurora romană, Ushas indieni) era de asemenea considerată sora soarelui Popular printre slavi este motivul căsătoriei cerești a Soarelui Potrivit rusilor, mireasa este frumoasa Nasta (de la care provine randunica) În folclorul slav și în paremii, există o mențiune trecătoare despre dyceria Soarelui Acesta este Pământul născut din Lună, iar părinții ei s-au certat adesea pentru ea pentru că nu au putut-o despărți /'lituaniană/ Din nou, într-un mit astral al lituanienilor, se spune că Soarele mai are cinci fiice, personificări ale planetelor (eu echivalez! cu stelele), dintre care una este Indraya (se presupune că este o personificare a lui Jupiter) Ea a fost inițial o zână de apă și posibil soția zeului tunetului Perkunas [vezi: Perun], iar îndatoririle ei erau să distingă ciupercile otrăvitoare de cele neotrăvitoare Ceilalți sunt Vaivora (Вяіѵoga) - Mercuries; Ziezdre - Marte și Sclija - Saturn, iar fratele lor este Pazarinis Printre rușii antici, exista credința că ei înșiși erau nepoții lui Dazhbog - zeul soarelui sau Soarele însuși și, conform unui cântec pentru copii, erau copii ai Soarelui: Însorit, însorit, Privește pe fereastră, Copiii tăi plâng, Bea, cerșesc Soare, soare, Uită-te la soarele dimineții, Copiii tăi plâng, Ei cer să bea, să mănânce Răspândită printre slavi este ideea că ziua Soarele veghează asupra oamenilor și a tot ceea ce se întâmplă pe pământ, iar noaptea coboară sub pământ sau sub mare, sau se odihnește într-un frumos palat de aur, care se află acolo unde raiul și fuziunea pământului Potrivit unei alte versiuni, palatul său se află în înălțimile de la răsărit, în țara verii eterne și a fertilității abundente, unde rămâne și iarna O legendă sârbească spune că "Regele Soare trăiește în regatul solar, stă pe un tron purpuriu țesut cu aur, lângă el stau două fecioare - zorii dimineții și zorii serii, șapte judecători (planete) și șapte mesageri care zboară în jur lumea sub formă de "stele cozi"; iată-l pe unchiul său - vechea Lună" În unele povești rusești, țarul Soarelui conduce douăsprezece regate (simbolând lunile calendarului solar) și trăiește în soare, iar fiii săi trăiesc în stele Sunt servite de cele douăsprezece fecioare solare, care, conform unui cântec sârbesc, sunt surori extraordinar de frumoase ale Soarelui În imaginația slovacilor, ei sunt și fecioare frumoase și veșnic tinere Îngerii lui Dumnezeu ridică Soarele pe aripile lor Soarele era perceput ca o zeitate binevoitoare față de oameni și de ajutorul lor în momentele dificile Potrivit unei credințe, înainte de apariția oamenilor, era mult mai mare, dar din moment ce o persoană se naște, o bucată este ruptă din ea, aceasta a devenit mult mai mică Credința este legată de credința unor slavi că sunt copii ai Soarelui De aceea dă hrană oamenilor și se preocupă mai ales de cei săraci, dar mai ales de orfani Pe baza acestui fapt, a devenit un simbol al bunătății, generozității și fericirii În unele limbi slave s-au păstrat analogii semantici ai frazeologiei bulgare, iar soarele va străluci pe stradă Toate focurile rituale din una sau alta stepă erau legate cu închinarea la soare a slavilor În paralel, slavii estici au perceput Soarele ca gardian al forțelor necurate, al întunericului și al frigului, precum și al răului moral Această superstiție este legată de ideea că atunci când este furios, provoacă un incendiu mare, arde mânzul, aprinde incendii, pedepsește oamenii "lovindu-i în cap" Se credea că Soarele este cel mai adesea supărat când nu este adorat Nu-i place să fie arătat cu degetul, iar dacă cineva face asta, degetul lui devine înțepenit și începe să scadă obiectul din mâini /Polesi/ sau Per-kunas îl ucide /Lituanieni/ Atitudinea Soarelui față de dreptatea se exprimă în diverse jurăminte, prin care poporul a conjurat că va pedepsi pe cei nelegiuiți după voia celui care a jurat Slavii credeau că cel mai mare dușman al Soarelui era șarpele Se credea că privirea ei are proprietăți magice, că a absorbit puterea soarelui printr-un konto Potrivit unor polonezi, ar înceta să mai strălucească dacă șarpele s-ar uita la el mult timp, iar bielorușii credeau că atunci când se lasă la soare sau chiar când este la umbră, absoarbe soarele, motiv pentru care puterea a luminii sale scade foarte mult iarna, iar iarna, cand nu se uita la ea, creste din nou Potrivit legendei, cu cât se uită mai mult la soare, cu atât otrava ei devine mai puternică De aceea, Dumnezeu i-a interzis să se uite la el mai mult de zile pe an Se credea că Soarele nu poate apune dacă un șarpe se uită la el, că se îmbolnăvește când se uită la un șarpe sau se înroșește și plânge Uneori, acest lucru este valabil și pentru șopârlă - când stă cu gura deschisă spre Soare, o înghite sau își suge puterea /polonezi, ruși, bieloruși/ O altă antiteză a Soarelui printre slavi este balaurul, care uneori îl întunecă și provoacă o eclipsă, dar, în ciuda încercărilor sale, nu-l poate mânca, doar că energia îi scade În astfel de cazuri, ucrainenii umplu un butoi cu apă și se uită la el, crezând că în acest fel pot ajuta Soarele să-și învingă atacatorul Se crede că luptătorii eroi-dragon din basmele rusești sunt o reflectare a Regelui Soare, care luptă cu un dragon Printre slavii exilați, eclipsa este, de asemenea, asociată cu credința că un lup , vârcolac sau vreo fiară înghite soarele În superstițiile cehe, diavolul provoacă eclipse, iar printre slavii estici și sudici a existat și credința larg răspândită că aceasta a fost cauzată de o vrăjitoare care a apus soarele din cer cu magneții ei Cultul păgân al soarelui a fost introdus ulterior în creștinism Hristos este asemănat și chiar identificat cu Soarele Primul salut de dimineață în Biserica Catolică începe cu "Slavă Ție, care ne arăți lumina!" iar rugăciunea apusului spune: "Căci Hristos este soarele adevărat și " În celebrul său pamflet anti-creștin, Celsus a mustrat oamenii pentru că nu au cântat imnurile lui Apollo Secta creștinilor iacobiți din Armenia a combinat credința în Hristos cu închinarea fățișă a soarelui Peste tot creștinismul a moștenit multe dintre simbolurile, obiceiurile și riturile solare păgâne păstrate parțial în toate tradițiile populare-creștine tradiții Astfel prin Hristos, definit metaforic ca Soarele Dreptății, cultul soarelui continuă să trăiască într-un grad sau altul în credința și ritualul creștin, care se manifestă mai ales în Sarbatorile de Craciun si Anul Nou, la Invierea lui Hristos, in timpul solstitiilor si echinoctiilor Acest lucru a fost evident în special în rândul slavilor în timpul sărbătoririi solstițiului de vară Cultul soarelui în rândul bulgarilor a fost moștenit din cele trei componente etnice principale care au participat la formarea poporului bulgar de astăzi - traci, slavi și protobulgari, pentru care cultul soarelui este o trăsătură caracteristică comună a culturilor lor În folclorul nostru pot fi găsite variante ale unui număr de mituri solare sau elemente ale acestora, cunoscute de multe alte popoare Credința arhaică despre prezența inițială a doi sau trei sori este păstrată în miturile bulgare Într-una dintre versiuni, se spune că un soare a fost mâncat de un dragon înaripat, celălalt a intrat în subteran și acum strălucește acolo, iar cel fierbinte a fost salvat de o rândunica și o șopârlă /Macedonia/ Potrivit unei alte versiuni, soarele în exces au fost supți de un dragon, iar după o a treia - soarele este unul, dar se mișcă pe două căi - în ziua răscrucei începe pe drumul spre iarnă și de Sfântul Gheorghe ajunge hotarul de la care începe drumul spre vară Bulgarii au personificat și zeificat soarele Ei l-au perceput ca pe o ființă animată, mai degrabă ca pe o divinitate complexă cu mai multe fațete L-ai imaginat acum ca adult, acum ca tânăr sau copil Îi spuneau adesea bunicul Raiko și i se adresau, numindu-i dragul bunic floarea-soarelui Dar, de obicei, este descris ca un tânăr frumos cu părul auriu care poartă o coroană de foc pe cap, care alergă peste firmament pe calul său extraordinar sau în carul său strălucitor tras de cai-îngeri, însoțit de o pasăre uriașă extraordinară O altă versiune spune că până la prânz Soarele călărește pe un cal, iar după amiază - pe un măgar, dar la amiază se oprește să se odihnească și, probabil, să schimbe animalele Aceste notiuni sunt in raport cu pozitia sa in timpul anului si ziua in raport cu Pamantul Imaginea lui antropomorfă este confirmată și de numele personale masculine pe care i le-au dat bulgarii - Raiko, Raino, Rayo, Radko, Lalo, Gorcho, Gaiko, Dobri, Ogne, Flana, Tsviatku etc Aceste antroponime, printre steonimele care denumesc Soarele sau zeitățile sale, dezvăluie probabil diferențierea dintre ideea mitologică a bulgarilor despre zeul-Soare și zeul-Soare În basme, personajele, datorită ajutorului său, îi sărută mâna În graffiti-urile de pe pereții estici și sudici ai unor biserici, este înfățișat cu o față masculină rotundă sau pătrată Potrivit unei legende, Soarele avea doi ochi, dar odată s-a aplecat să bea apă dintr-o fântână în care era un șarpe: i-a scos unul dintre ochi și a rămas cu un singur ochi Cu toate acestea, bulgarii au înțeles soarele ca pe ceva frumos și l-au adoptat ca criteriu pentru adevărata frumusețe Fecioara extrem de frumoasă este comparată cu soarele, care poate fi legat de o idee anterioară a soarelui într-o formă feminină Zeul Soare, ca și în cazul altor slavshii, este numit și Dazhbog Are diferite forme La solstițiul de iarnă, el ia forma unui Crăciun bătrân, care în cea mai lungă noapte a anului se transformă în prunc, adică moare și renaște (există o credință similară despre Dazhbog); în preajma echinocțiului de primăvară el apare ca tânăr sub numele de Sura (Surva, Siva) Dumnezeu (// Ei), care a fost odată asociat cu începutul calendarului Anului Nou Localizarea lui ulterioară la ianuarie a fost odată cu mutarea începutului de an nou, iar locul său vechi a fost luat de Yarilo // Yara Boga, care a deschis calea primăverii Dar ar putea fi și Lel // Lalo - fiul Ladei La solstițiul de vară, când soarele atinge apogeul, este deja sub forma unui om matur numit Enyo (i Slav Kupalo); până la echinocțiul de toamnă această zeitate ia forma unui om matur, căruia nu este clar ce numeau ei (poate Krachun), iar până la solstițiul de iarnă, el este transformat în bătrânul decrepit Crăciun, care în cea mai lungă noapte renaște din nou și preia de-a lungul traseului ciclului anual descris Aparent, multifațeta și multifuncționalitatea zeului-soare și ipostazele sale se datorează "mișcării" sale în spațiul ceresc atât în timpul anului, când calea lui trece prin constelațiile zodiacale distinse, cât și în timpul zilei Este clar că aceste forme sunt legate și de energia lui, adică cu puterea luminii soarelui prin anotimpuri anuale separate, cu ideea rodniciei sale și a influenței sale asupra naturii în general Soarele apare și într-o formă zoomorfă - cu aspect de bivol, bou, cal, căprioară, berbec, cocoș, este identificat cu konto sau sunt simbolurile sale animale În unele mituri, soarele este reprezentat ca o căprioară cu coarne aurii strălucitoare Într-un basm, calul spune: "Eu sunt soarele", iar în ghicitori este un bou sau un cocoș În trecutul mai îndepărtat, Soarele a fost identificat și cu dragonul de foc Acest lucru este observat și de P R Slaveikov , care susține că "În cântece și în unele basme populare, observă o influență în conceptele mitologice ale dragonilor și cele ale soarelui Dragonii sunt reprezentați ca strălucitori și strălucitori, ceea ce este un simbol al soarelui, dar și în proprietățile lor iar în relaţia lor cu oamenii oarecare asemănare cu cea a soarelui " În folclorul bulgar, imaginile balaurului și ale soarelui sunt uneori schimbate Fiind- vuvat și alte idei, conform cărora lumina cerească vizibilă era asociată cu o minge de foc sau o roată care se mișcă de-a lungul cerului, cu o tavă, o vacă etc În credințele populare, soarele este ochiul lui Dumnezeu, prin care vede ceea ce se întâmplă pe Pământ Pentru a nu face praf "ochiul lui Dumnezeu", a existat interdicția de a mătura împotriva lui În folclor este uneori un ou de zeu Bulgarii credeau că Soarele este nobil și binevoitor față de oameni Pe lângă lumină, căldură și viață, dă fertilitate câmpurilor, le dezvăluie câteva secrete Oamenii i-au mulțumit făcând un sacrificiu în cinstea lui Se credea că vede totul și știe totul Prin urmare, conform folclorului cântecului, bulgarii se îndreptau adesea la el cu diverse cereri pentru mai multă putere și sfaturi - o femeie fără copii voia să-i spună dacă va concepe sau să-i dea ierburi pentru aceasta; bolnavilor le chema ierburi pentru leac; a răspuns la întrebările unei mame, mirese sau surori despre fiul, soțul sau fratele plecat la război sau în străinătate; ciobanul l-a rugat să-i arate unde se află turma lui pierdută, i-a ajutat pe băieți să găsească o mireasă potrivită etc În basme, ajută eroul să găsească apă vie; îl îndreaptă către orisonul său, care singur poate schimba soarta nefericită pe care i-a atribuit-o și îl poate ajuta să fie fericit; dă sfaturi mamei care o întreabă de ce fiicele ei nu se pot căsători etc Soarele este întristat când doi frați se ceartă pentru împărțirea moștenirii tatălui lor și, în general, când oamenii nu se înțeleg și comit păcate În calitate de primitori ai tracilor autohtoni, bulgarii nu și-au păstrat sau nu au acceptat deloc credința lor că Soarele este copilul unirii căsătoriei dintre cer și pământ Originea sa este menționată într-un apocrif ("Înțelept"), unde se spune că o lacrimă din ochiul lui Dumnezeu s-a transformat în Soare Potrivit unei alte credințe, Soarele nu a strălucit odată, dar Dumnezeu a observat că oamenii aveau dificultăți să lucreze în întuneric, așa că i-a poruncit să strălucească; așa a venit ziua După un mit popular-creștin sau creștinizat, când Hristos mergea cu Domnul, a făcut bile de lut cu care să se joace A aruncat una dintre ele sus, Dumnezeu l-a binecuvântat și a început să strălucească puternic Între bogomili exista credința că Soarele este o creație vizibilă a lui Dumnezeu, pe care Satanail a furat-o împreună cu sufletele umane O altă versiune spune că diavolul nu a permis Soarelui capturat să arate însuși și strălucește De aceea era doar noapte Numai când Sfântul Ivan l-a eliberat și a apărut ziua În cântecele din colecția "Veda slovena" Soarele își primește puterea de foc de la Yogni-tsa (Fiery) - cel zeul focului; în unele episoade se spune chiar că o aprinde În fanteziile poetice mitologice ale bulgarului, Soarele este un rege (după folclorul cântecului) sau un prinț (după Ioan Ek-zarh), ca la vechii ruși, turci etc În unele mituri solare se spune că Soarele apune lângă Marea Albastră și se retrage în palatul său aurit sau de foc, care se află la capătul lumii pe un vârf înalt și poate fi văzut de departe pentru că strălucește puternic Potrivit unei alte versiuni, palatul său este sub pământ sau sub mare Locuiește acolo cu mama, fratele și surorile sale Seara îl așteaptă mama, care nu iese niciodată și în timpul zilei îi pregătește kazane întregi pentru o cină de nouă vaci sau, cum spune un cântec, "O vacă stearpă și nouă cuptoare de pâine acrișoară" Ea îi dă apă să se spele pe față, apoi se așează la masă Soarele mănâncă singur pentru că fratele și surorile lui nu sunt niciodată acasă la acea oră, iar mama lui stă deoparte (în spatele ușii) și îi ascultă poveștile despre ceea ce a văzut în timpul zilei Apoi își pune capul în poala ei și adoarme Ea îl sfătuiește adesea să nu tortureze oamenii cu căldura pe care o provoacă Konto Dimineața, mama lui îl trezește, iar după micul dejun, pornește din nou de la est la vest Potrivit unei alte versiuni, sora lui Zornitsa îl trezește și, când se pregătește, ea pleacă deja dinaintea lui și își anunță apariția în zori O superstiție spune că Soarele călătorește toată noaptea într-o mare subterană și se răcește, iar căldura lui încălzește apa izvoarelor minerale Dimineața, Soarele este vesel, de aceea este vesel și strălucește slab, dar la amiază, când ajunge în vârful "genelor", adică la zenitul cerului, este deja obosit, furios, de aceea strălucește puternic si se opreste putin sa se odihneasca, iar cand coboara spre orizont in vest, ii este deja mai usor si se linisteste (Motivul restului Soarelui se regaseste in diferite versiuni si la alte popoare/ucraineni) , chinezii antici, ingușeții, cecenii, buriați, africanii bantuezi/ ) În folclorul bulgar, imaginea mamei solare apare des, dar numele ei nu este menționat Poate că numai în colecția "Veda Slovenna" este fixat numele Evil Mother Într-un basm se spune că mama solară este zorii limpezi Și tatăl Soarelui este menționat doar în două tipuri de cântece populare - cele care sunt legate de căsătoria Soarelui, unde se spune că mireasa trebuia să postească înaintea socrului și soacra ei, adică înaintea părinților sau a mamei sale, să îi ceară permisiunea pentru fiul lor căsătorește-te cu o fecioară pământeană Celălalt tip povestește despre masa de familie din palatul Soarelui pe care stă împreună cu mama sa Domnul și fratele său Luna Tatăl este fără nume și identificat cu unicul Dumnezeu Suprem, adică creștinul Domnul, care este cel mai probabil o reminiscență a păgânului Svarog Potrivit unei povești, Soarele se întoarce seara la palatul tatălui său, care este auriu și strălucește mai puternic decât el Tatăl său îl certa și îl pedepsește când este târziu seara Înrudirea lui cu Luna nu este neechivocă, așa cum este înțeleasă uneori sub formă masculină, alteori feminină, motiv pentru care bulgarii o numesc Luna sau Luna și apare uneori ca frate, când ca soră, când ca soră ca soţie a Soarelui Surorile lor sunt vedetele Zornitsa și Vechernitsa Uneori sunt menționate trei surori fără a preciza Al treilea se pare că este Luna, cu care Soarele a vrut să se căsătorească, dar mama lor nu i-a permis În "Veda Slovenna" se spune că fiica soarelui este Judah Survalia Sporadic în materialele de arhivă adunate pe teren, Radka este menționată ca fiică a lui Iehova, dar de obicei Radha apare în calitatea iubitei sale În miturile solare, motivul căsătoriei solare este preferatul bulgarilor Soarele este impresionat de fete frumoase - când vede o fată frumoasă, se uită la ea și nu apune trei zile și trei nopți Uneori chiar concurează cu ei în frumusețe Potrivit unui mit, cei doi frați - Soarele și Luna erau îndrăgostiți de sora lor mai mică Zornitsa, iar conform unei alte versiuni, Soarele este îndrăgostit de Zornitsa, iar Luna este îndrăgostită de Vechernitsa Potrivit unei alte versiuni, este căsătorit cu luna Într-un mit mai extins în mai multe versiuni (cunoscut și în rândul sârbilor), se spune că după ce Soarele s-a hotărât să se căsătorească, a invitat animalele pădurii să fie chibritori A venit și bătrânul Swat ariciul, considerat un înțelept El a reușit să descurajeze Soarele să se căsătorească argumentând că, dacă ar face acest lucru, s-ar naște mulți sori și din căldura lor ar arde toată vegetația, apa s-ar evapora și oamenii vor muri Conform altor versiuni, Domnul a vrut să se căsătorească cu Soarele și a consultat diavolul, dar nu a vrut să răspundă; albina a auzit ce avea de spus diavolul supărat despre această chestiune și i-a adus imediat lui Dumnezeu Intriga unui cântec popular cu numeroase variante dezvoltă motivul căsătoriei Soarelui cu o fecioară pământească care a fost concepută cu ajutorul lui Potrivit acestuia, o femeie fără copii (Domna Tsaritsa) i-a cerut Soarelui o plantă pentru naștere și i-a dat-o cu condiția ca dacă va naște o fată, ea să-i dea mireasă Femeia a acceptat condiția, a dat nașterea unei fete, dar când fiica ei (Dobranka sau Marinka, Rada, Grozdanka, Mariyka, Yana etc ) a crescut, a început să o ascundă de el Într-o zi de Sfântul Gheorghe, când fecioarele se legănau pentru sănătate, Soarele a coborât un leagăn de aur, făcut din razele lui, iar când iubita lui s-a așezat la ea pentru a fi legănându-se, a ridicat-o în sine și a devenit mireasa lui Se crede că petele de pe soare, care pot fi văzute dimineața și seara, înfățișează leagănul cu mireasa sa, iar conform unei alte versiuni, este vorba de soția sa cu gălețile unei iape Mai multe versiuni ale căsătoriei Soarelui sunt transmise și în colecția "Veda Slovenian" Se pare că cea mai veche se păstrează în cântecul al ciclului "Lichen den Ladov-den", unde căsătoria Soarelui cu steaua Danitsa (Denitsa) ) este descris În cântecul Nunta însorită cu Fecioara Vulcaniană, iubita lui este fiica unui rege mitic al regilor Soarele cu leagăn de aur o ridică la cer împreună cu tatăl ei Mama solară primește permisiunea de la Zeul Vulcan să rămână în viață cu ei în cer pentru a-și iubi fiul și cu tatăl ei să-l slujească Complotul continuă: în a treia lună după ce s-a născut, Valkana îi cere Soarelui să îi întoarcă pe ea și pe tatăl ei pe Pământ, unde Judah Hekimjika (medic, vindecător) o va ajuta să nască mai ușor copilul lor cu cicatrici Soarele își îndeplinește dorința, ea dă naștere copilului ei extraordinar - Sind ze kings, a cărui părul îi este aurit cu aur, ochii îi sunt ca un slăbit groaznic, am căzut la pământ, s-a cutremurat tot pământul! /Vedă slavă, : / După câțiva ani, a întemeiat un nou regat unde s-au stabilit tinerii regatului supraaglomerat al bunicului său În cântecul "Nașterea lui Orfeevo" din aceeași colecție, este dată o altă versiune - Soarele i-a plăcut o tânără mireasă care rătăcea prin pădure, a coborât din cer pe pământ, a făcut dragoste cu ea, a rămas însărcinată și i-a născut o fată "frumoasă", / sho ga nema nicăieri pe pământ! După ce mama s-a aruncat în mare (amenințată de Lama să o închidă), Soarele își duce fiica în camerele sale de aur, dar la cererea lui Vishnu zeul o dă regilor Rinda, deoarece el nu are soț și nu poate avea un copil Fiica sa adultă se identifică cu Gorska Yuda, care era atât de frumoasă încât Un soare limpede îi strălucește pe față, o lună senină pe pieptul ei, stele mici în poală, este îmbrăcată într-o haină aurie aurita! /Veda Slavic, : / Conform acestui cântec, fiica solară se căsătorește cu tânărul Yudin- regele schiului Motiv! despre fiica soarelui și căsătoria ei este dezvoltată și în cântecul "Căsătoria regelui Talatin cu fiica regelui Sith" Potrivit acesteia, soția regelui Sith (ver Regele scit), cu permisiunea acestuia, a zămislit de la Soare și a născut o fiică, pe care au numit-o Thaliana Când a crescut, s-a căsătorit cu un rege din Talatin, prin care a născut un fiu și i-a dat numele frumos de rege Sada, care este de fapt nepotul Soarelui Conform cântecului variant "Nașterea din nou a lui Orfeu(tm), dar diferit" /p /, fiica solară se căsătorește cu un erou Forlen, i pentru Orfeu (fiul regilor Sinje) Numele ei nu este menționat, dar sunt prezentate câteva trăsături ale caracterizării ei: Haide, copil remarcabil, erou Forlen! Există o fată pentru tine în pământul de sus și o peșteră, Mama ei iubea soarele de aur și și ea strălucește ca soarele! Peștera unde stă este o temniță întunecată, Peștera fecioarei luminează, Uf, peștera este încălzită de cei nouă sori! /Veda Slavic, : / Are mâinile albe și poartă pe cap o brățară de aur dată de tatăl ei, adică de la soare; iubește muzica și dansul Fiica soarelui este și Iuda Survalie - o altă eroină a cântecelor din colecția "Veda slovena" În alt cântec ( ) se spune că Iuda Viu l-a născut pe fiul Soarelui - Orfeu Legătura directă a Soarelui cu oamenii este povestită în basme În ei este reprezentat ca un binevoitor al poporului, un ajutor și sfătuitor al celor care au reușit să ajungă la palatul său, unde s-au dus să le spună cum ei și alții pe care i-au întâlnit în lunga călătorie au putut scăpa de ceea ce a avut le-a depăşit nefericire În folclorul cântecului se dezvoltă și motivul competiției Soarelui cu o fecioară pământească pentru frumusețe sau cu un erou-călăreț pentru viteză În primul caz, o fată frumoasă provoacă Soarele să concureze cu privire la cine strălucește mai puternic, adică prin frumusețea ei orbitoare, iar în al doilea - un tânăr face un pariu cu el că va ajunge mai repede la casa însorită și dacă câștigă pariul, vrea ca ea să-i dea sora lui de soție, iar dacă va pierde, eroul vă va ceda calul În ambele cazuri Soarele este ghidat Nu există nicio dovadă directă că bulgarii se considerau copiii Soarelui, dar afirmațiile că atunci când apune, lasă orfani, vorbesc direct despre asta Credinta era puternica ca le da viata si ii protejeaza de tot raul si mai ales de boli Semnificația Soarelui pentru ei era atât de mare încât până la începutul secolului al XX-lea, ei susțineau că era Domnul, că era Dumnezeul și sfântul lor Cultul Soarelui era exprimat de bulgari prin comportamentul lor la răsăritul soarelui, când își încetau munca, iar dacă se așezau, se ridicau, se întorceau spre răsărit, bărbații își scoteau pălăriile, își făceau cruce și ziceau: "Vino on, Bunicule Doamne, mergi înainte, ajută astăzi !* sau "Vino, Doamne, ajută!", care subliniază și credința străveche a bulgarilor că Soarele era identificat cu Dumnezeul Prea Înalt Uneori adresa lui era Sweet Sunshine și adesea eroul popular îi spunea și frate În timp ce nașa citește mireasa, aceasta se îndreaptă spre est, iar la ieșirea din casa tatălui miresei, mirele se închină Soarelui Cultul Soarelui este legat și de unele rituri din sărbătorile populare, în special cele în care se aprind focuri de tabără pentru a-i reda puterea, sau se aruncă săgeți de foc (la Sirnitsa), simbolizând razele acesteia, și rostogolirea unui mânjit cu rășină iar o roată care arde (de Crăciun) este asociată cu nașterea Soarelui Obiceiul miresei de Anul Nou în ziua de Anul Nou și leagănul de Sf Gheorghe sunt în cinstea Soarelui Cel mai probabil, Paștele a înlocuit o sărbătoare păgână dedicată Soarelui Obiceiul de a arunca de spice de porumb în pământ pe martie imită acțiunea Soarelui care dă de vârfuri de fier în pământ pentru a-l încălzi și a-l transforma în vară Cultul soarelui este legat și de sărbătoarea națională Paștele Calului, adaptată sărbătorii creștine dedicate Sfântului Teodor Stratilat, unde calul este venerat ca ipostază solară Decorul pâinilor rituale destinate acestei zile include și elemente care înfățișează un foc sau vatră din care un cal alungă spiritele rele Ornamentele care simbolizează soarele sunt aproape întotdeauna prezente în decorarea altor pâini festive - o cruce, un cerc, o roată care rulează, o rozetă, un triquest Aceste simboluri se găsesc în broderie, sculptură în lemn și alte arte populare Un alt mod de a onora Soarele și, odată cu el, Zorii, este să faci sacrificii: Cand a rasarit soarele: chiar pe veke slel-ul meu; you have found suru agne suru agne usuretu usurustu pepelitu, Lui Dumnezeu tu măcelești jertfa, îi cânți un cântec limpede, lăuzi un zori limpede, zori limpezi, zori limpezi, care a răsărit pe pământ, "Veda slovenă" a: Cu cultul soarelui sunt asociate interdicțiile de a arunca gunoiul și de a mătura, precum și de a urina și de a scuipa împotriva acestuia Chiar și astăzi, conform unei vechi tradiții, morții sunt așezați și îngropați cu capul spre vest, astfel încât fața lor să fie orientată spre răsărit Credința în existența anterioară a doi sau mai mulți sori își găsește o oarecare confirmare în noile cercetări astrofizice din SUA (publicată în ScienceAlert, vezi și resursa arXiv org) Potrivit acestora, aproape jumătate din sistemele stelare din galaxia noastră au stele binare De obicei sunt formațiuni tinere - nu mai mult de câteva milioane de ani Pe măsură ce îmbătrânesc, sistemele stelare sunt eliberate din binarul lor, ceea ce probabil s-a întâmplat cu sistemul nostru solar, care în trecutul îndepărtat avea o a doua stea - Nemesis În ultimul deceniu, ipoteza stelelor "născute împreună" a fost deosebit de populară în rândul oamenilor de știință și, conform modelelor computerizate, practic toate stelele pot fi născute nu numai în perechi, ci în grupuri de stele întregi Dovezile directe pentru descoperiri sunt prea mult puțin, dar totuși, așa cum spune astronomul UC Berkeley Steven Stahler, "Munca noastră este un pas înainte în înțelegerea modului în care se formează sistemele binare și, de asemenea, ce rol ar fi putut juca aceste sisteme binare în evoluția stelar timpurie " Nu se știe de unde, dar se pare că popoarele antice aveau, oricât de vagi, informații despre acest fenomen, pe baza cărora și-au premiat miturile despre numeroșii sori - una dintre mărturiile că miturile nu sunt o născocire a imaginației a unui bărbat jucăuș Cel mai probabil, acestea sunt cunoștințe uitate, obținute dintr-o civilizație anterioară sau din întâlniri cu frați în rațiune de pe alte planete Moș Crăciun, Dazhbog, Enyo, Crăciun, Krachun, Lel, Dumnezeu Gri, Sura Dumnezeu, Ei, Yara Dumnezeu ea Soarele apelativ provine din Proslav * ЙІпсе ; Riverman etimologic bulgar, v , : ; Mitologia bulgară Riverman enciclopedic (art A Stoynev), S , : - ; Veda Slovene, vol , ; Venedikov I , Zlatniyat Stozher, St Zatora, : - ; Gabyshev E S , Cultul soarelui în mitologia iakutilor (Problema etnică antică paralele culturale) și Disertație pentru competitie uh Artă cand istorie Științe SPb , : , ; Geishor A, Mitology in Slavonic, S , : - ; Georgieva Iv , Mitologie națională bulgară, S , ; - ; Ginchev Ts , Fire Thracian iubesc săgețile și trăiesc Poleli și Lely "Cupidoni și Veneri" și Sat După unele gânduri, S , : - ; sshchiyat, Un alt gând mic pentru căsătoria cu un slantseto și Sat In a Little Thought, S , : - ; Cartea porumbeilor (versiunile și ) și c /glub php>; Gura A , Simbolismul animalelor în tradiția populară slavă, M , : - ; Evzlin M , Cosmogonie și ritual, M , ; Eliade M , Essays on Comparative Religion, M , : - ; Etnografia în Bulgaria, vol , S , ; ; Ikimov D , Gospot se dopitu-va cu gavolo, a dat da zhenya slantseto, SBNU, carte , S, : ; Kaloyaiov A , Kolednata de cântece "Slantse și yunak" - semantică și bază astronomică Și așa Folclorul bulgar, kn , : ; Korostovtsev M , Religion on Ancient Egypt, S , : , - ; Koshidovsky , Kogato slantseto beshe God, Varna, ; Kuzmichev I K , Lada sau poveet despre , cum s-a născut ideea de frumusețe și de unde a venit frumusețea rusă, M , : ; Cultul soarelui în mitologia iakutilor (problema paralelelor etno-culturale antice): ; Kyumon F , Mysteries of Mitra, Sankt Petersburg, ; Kunstler M , Mitologiya na Kitai, S , : , - ; Lurker M , Bogove and Symbols in Ancient Egypt, S , : ; ; Marazov I , Mitologiya na trakite, S , : - ; Marinov D , Narodna vyara și obiceiurile populare religioase, S , : - ; Miturile popoarelor lumii, vol , M , : - ; ; Rybakov B A , Paganismul Rusiei antice, M , - ;Seferbekov R I , Panteonul divinităților păgâne ale popoarelor din Daghestan (tipologie, caracteristici, personificări), Makhachkala, : - ; Slaveykov P R , Pentru șarpe // cn Den, martie ; Mitologia slavă, M , : - ; Dicţionar de mitologii slave: ; Căsătoria lui Slmchev (Art Todor Mollov) // El sp LiterNet, Varna, , N : ; Stimgl M , Sinovete on Slanceto, S , ; Stoikov D , Din ce e gemu miere și sigto se nu s-a căsătorit cu slantseto și sbnu, kn , S , : - ; Tylor E B , Primitive Culture, M : - ; ; Tokarev S , Religia în istoria poporului, S , : , și alții; Tubelevich J , Mitology on Japan, S , : ; Famintssh A S , Deities of the Ancient Slavs, M , : , - ; Khizhnyak N , Soarele nostru poate avea un frate geamăn rău care a ucis dinozaurii: -dinozavrov html>; Mitologia Chibcha Muiskov: ; Tsepenkov M , Cum să creați un vis și o stea Și SbNU, carte , ; - ; Tsirkiv Yu , Myths of Phoenicia and Ugarita, M , : - și alții; Chevalier J , Geerbrant A , Rechnik on the symbol, v , S , : - ; Eliade M , istoria credinfelor și ideilor religioase, București, : SMATROSHA (sm'atroiia /Kum /) > FORTUNE-STICK " Numele este derivat din verbul smatryam, care nu există în limba bulgară modernă, smatrem "privită" + suf - Osha SMOK /general/ În mitologia slavă, smok ocupă un loc intermediar între șarpele mitologizat și dragonul mitic, motiv pentru care în unele limbi *smokb (> smok /poloneză/, zmok /cehă/, tsmok /belarusă/) înseamnă "șarpe" , și *Q b ( > wui /luzh /; vuzh, presupus /ucraineană/; presupus /rusă/ etc ) - "șarpe" sau "balaur" Condițional, s-ar putea presupune că smochinul dintre slavi corespunde pitonului grecesc antic Într-o legendă eshatologică rusă despre potopul global, se spune că smochinul a oprit gaura din arca lui Noe, străpunsă de un șoarece, iar în alte versiuni - de un pește, și astfel a salvat viața pe pământ De aceea Dumnezeu l-a răsplătit cu lobi galbeni și roșii ale urechilor Potrivit unei legende bosniace, Dumnezeu i-a permis să mănânce carne de pasăre și de om, iar conform versiunii croate - să bea sânge uman În unele superstiții ucrainene, se spune că smochinul este urmașul unei broaște Mitul că după ce a depășit sau (și după români , sau ) de ani, balaurul se transformă în balaur, dezvăluie credința arhaică în legătura genetică dintre cele două imagini Potrivit unei alte credințe, balaurul de de ani are pete albe pe cap și devine regele animalelor /Marienilor/ Slavii estici credeau că într-o mare mare, situată în mijlocul Pământului, trăia un smochin uriaș, un adevărat monstru care putea înghiți chiar și o bijuterie În ceea ce privește funcțiile sale, slavii i-au încredințat smochinului simbolismul falic al șarpelui și principiul masculin Basmele povestesc despre un mire-balaur și un prinț-șarpe Este adesea asociat cu căsătoria În unele regiuni rusești, apariția unui penaj în vise este un simbol al unui bărbat în general sau al unui gospodar, conform altora - a vedea sau a prinde un penar în vis este un semn al sarcinii și al nașterii unui fiu Dacă o fată visează la o prună, înseamnă că în curând va apărea un admirator alături de ea Pentru o altă funcție importantă a smochinului, slavii au acceptat manifestarea acesteia ca ipostaza patronului-stopam, protector al căminului În credințele populare, acest șarpe este alb /sârbi, croați, bosniaci, cehi și slovaci/, pestriț sau roșu /sârbi/, strălucind ca aurul /cehi/, iar alții îl descriu drept cenușiu, scund și gras /Sudul Rusiei/ și așa numit Printre slavii estici, smochinele sunt uneori folosite în acțiuni ritualice, dar magice, pentru a evita ploaia În legendele bulgare, se menționează fumuri cu păr pe spate Se credea că smochinul are ochi foarte puternici, cu un conto șold votând vacile de lapte să-și sugă laptele O superstiție spune că fiecare dragon are o vacă Bulgarii i-au acordat smochinei un loc și mai special în rândul familiei șerpilor Boierii regelui șarpe sunt niște frați Ei sunt șefii tuturor șerpilor în regiuni separate Semnul distinctiv al unei astfel de haine este mingea de pe coada sa, despre care se crede că este o piatră prețioasă Potrivit legendei, toamna, înainte de a se întoarce în bârlogul lor, șerpii raportează șefului lor ce au făcut în timpul verii Cel care a mușcat un bărbat, el o pedepsește nepermițându-i să meargă acasă în cartierele de iarnă și o lasă să moară înghețată iarna Funcția sa de fermier este mult mai pronunțată decât în rândul altor slavi Smochinul era cea mai populară formă a spiritului păzitor al familiei și căminului, precum și păzitorul câmpurilor, viilor, izvoarelor, comorilor îngropate sau a altor obiecte Ca stăpân al unei case, smochinul este una dintre proiecțiile zoomorfe ale spiritului unui străbunic îndepărtat, patron al căminului Se ascunde sub vatra din dreapta sau sub pragul casei - credinta cunoscuta si de alti slavi Prin urmare, atunci când i se aducea o jertfă sângeroasă a unui berbec sau a unui alt animal, el a fost aruncat peste o gaură special făcută în vatră, în care curgea sângele animalului sacrificat Și când i se sacrifica o pasăre, ea se învârtea pe prag O serie de alte practici magice-rituale familiale erau subordonate venerației maestrului șarpelor: la diferite sărbători (populare sau religioase) gazdele ei lăsau o pâine sau ceva de la masa rituală în pragul ușii sau într-un colț al casei casa Pentru a fi primită de stăpânul smochinului, la sosirea ei la noul cămin, mireasa ungea pragul cu miere sau se conducea la vatră, unde săpa focul etc Tigaia de oprire a fumului nu a apărut, iar atunci când a apărut, a fost luată ca un semn de mare necaz iminent, care ar putea fi moartea cuiva din familie De obicei, când vedeau un smochin în casă sau în curte, credeau că este stăpânul căminului și al familiei și, de aceea, era interzis să-l omoare Se credea că, dacă o ucideau, șeful familiei va muri cu siguranță Când s-a întâmplat acest lucru, smochinul mort ar trebui să fie îngropat și o lumânare ar trebui să fie aprinsă în acel loc până în a -a zi Se credea că stăpânul familiei sau al moșiilor strămoșești, care locuia în signores, apărea și el sub înfățișarea unui smochin Această imagine a fost adoptată și de fermierul-protector al pământului comun al satului, dar acesta a împărtășit această funcție cu dragonul S-a crezut larg că el a întruchipat spiritul unui rezident nobil și influent al satului în timpul vieții sale I s-a atribuit funcția de a le proteja de elementele naturale și mai ales de grindină Potrivit legendei, atunci când un nor de grindină se instalează, smochinul se ridică și îl împrăștie cu cornul Prin urmare, el a fost de fapt văzut ca gardianul fertilității câmpurilor De asemenea, se credea că smochinul protejează câmpurile de jaf - se ghemuiește pe o roată și îl lovește puternic pe hoț cu opapika lui Apariția smochii în rolul unui gospodar este probabil o urmă arhaică a totemismului slav Uneori în imaginea unui fum apărea proprietarul unei moșii sau al unui izvor, al unui copac etc , rol îndeplinit și de lama Funcțiile smochinului ca protector-gazdă îl apropie de șarpe, S balaurul și lama S-ar putea spune că el este situat în spațiul mitologic dintre șarpe și dragon și lamă În același timp, a existat credința că atunci când o smochină este înfășurată pe o roată, va fi o secetă, iar dacă este ucis, va ploua O altă credință afirmă că o secetă lungă are loc atunci când un dragon de de ani și un crap de de ani se luptă (probabil în timpul metamorfozei lor într-un dragon) Smochinul locuiește în signore, i e graniță între câmpurile diferiților fermieri sau așezările, motiv pentru care unii îl numesc synornik sau medik Se credea că avea grijă de ei și, prin urmare, uneori sătenii îi lăsau lapte pentru signora La arat prima brazdă în primăvară, plugarul a îngropat o bucată din plăcinta rituală și cocoșul fiert și, uneori, primul ou de Paște vopsit în roșu, care era și un cadou pentru el Smochinul care trăiește într-un cimitir este considerat un gardian al morților În trecut exista un obicei conform căruia, dacă un copil se năștea dintr-o pereche de părinți după ce precedentul s-a născut mort, tatăl trebuia să omoare un smochin și să facă din pielea lui un brâu, pe care mama îl punea în jurul lui talie O femeie fără copii a trebuit să poarte o centură de haină Aceste obiceiuri, pe de o parte, sugerează că smochinul are capacitatea de a îmbunătăți fertilitatea copiilor la oameni, iar pe de altă parte, confirmă că una dintre principalele funcții ale spiritului păzitor al căminului este de a avea grijă de continuare al familiei Datorită credinței în funcțiile nobile ale smochinului, era interzis să ucidă, iar oricine a făcut-o și chiar dacă a încercat doar să o facă, apoi s-a îmbolnăvit de o boală gravă - lepsie în somn, infirm sau nebun ЬЗ'' branaya, vardach, spinster, domoshar, izgeitsa, menajera, medik, miipkar, paznic, sonornik, versuri, proprietar, spiriduș, paznic; un șarpe w Se spune că termenul smok este o variantă a lui Praslav *smakb igorova E , Demonii Rhodopilor, S , : - SMRDLA (Smrdla /Stakiovtsi, Belogr ; Balvantsi, Turn ; G Deli /) Un spirit bolnav vorbitor cu imaginea unei femei urâte Atacă copiii și, atunci când o face, fețele lor devin acoperite de răni sau cruste și îi doare și mâncărime A-i spune numele este tabu, pentru că spiritul trage cu urechea constant și de îndată ce îl aude, se duce imediat la copiii din casa respectivă Dar ea nu se enervează când o numesc cu numele eufemistic Rusa Ea poate merge într-o casă și dacă este trimisă de vreun răufăcător prin vrăji Numele este derivat din verbul smurdya + -la și o metateză a lui -р- > -р- Sh Marinov D , Credința populară și obiceiurile populare religioase, S , : MOARTE (Sjurpg) Personificarea fenomenului fiziologic moartea - cel mai teribil spirit din demonologia bulgară, a cărui funcție este de a întrerupe viața oamenilor și animalelor Această imagine demonică, percepută ca un tip special de ființă antropomorfă, a fost cândva răspândită mai ales în Europa și Africa Este considerat invizibil, dar și astăzi în imaginația europenilor este un demon feminin cu aspectul unei bătrâne urâte, cu părul într-o mână El tunde viețile oamenilor cu părul lui Sporadic, Moartea apare sub forma unui bărbat sau a unui adolescent Printre toate popoarele indo-europene există o altă idee a morții - a fost adesea descrisă ca un schelet uman - dinți, cu coaste clar definite; în mâna dreaptă ține o coasă, iar pe umăr este aruncat un coș cu diverse unelte - seceră, topor, vâslă, vâslă, săgeți, sulițe etc sub , cu un cont ia viețile oamenilor Așa este reprezentată în ilustrațiile manuscriselor vechi rusești În imaginația populară a belarușilor până în prezent, acest schelet este învelit într-un giulgiu alb transparent Într-una dintre cele mai vechi reprezentări, Moartea a fost personificată și în imaginea unui monstru teribil asemănător unei fiare - ghearele ei strâmbe erau ca cele ale unei fiare și se credea că le-a împins în victima ei, după care și-a băut sângele /Grecii, Romanii/ Printre etrusci, demonul morții Aisha avea cap de lup, dar pe urnele funerare era înfățișat ca un bărbat cu barbă, cu o pălărie din piele de lup Adesea, acest caracter demonic printre națiunile europene are propriul nume derivat din rădăcina mor-, mar- precum Mara, Marena, Morgana etc sub Printre bretoni, imaginea personificată a morții se numește Ann Ancu, sau pur și simplu Ankun În reprezentările lor mitologice, el apare ca un bărbat înalt, subțire și cu părul alb Dar uneori are și aspectul unui schelet, care este însoțită de două fantome Demonul etrusc al morții a fost numit și HaruM, care, sub influența mitologiei greacă, și-a asumat mai târziu rolul de conducător al sufletelor morților peste râul morților Aceeași funcție este atribuită demonului feminin Vanth (poate o fostă zeiță a morții) Erau înfățișați cu aripi În plus, ea ține în mână o torță, cu care luminează calea morților, iar Harun, ține un ciocan Celții irlandezi îl venerau pe Donne drept zeul morții În folclorul diferitelor popoare sunt semnalate cazuri de întâlniri ale oamenilor cu Moartea Un motiv preferat în ele este modul în care cineva reușește să o depășească și să o oblige să-și prelungească viața / africani, italieni, spanioli, germani, polonezi etc De fapt, de obicei nu determină durata vieții și ora sfârșitului acesteia; este opera zeiței destinului și a oriskinilor ei subordonați Ea împlinește doar poruncile Dumnezeului Preaînalt, întrucât în ziua și ceasul hotărât ea "ia" viața celui destinat să moară, pentru că mandatul lui în această lume a expirat Uneori, Moartea dă dovadă de bunătate față de oameni - conform unui mit, el devine nașul unui nou-născut /spaniol/ sau ia un băiat nou-născut, îl crește, îl educă și devine un mare medic /francez/ O variantă de mit povestește despre un om sărac care a întâlnit o bătrână urâtă - aceasta a fost Moartea; ea i-a dăruit capacitatea de a o vedea la înțepături, iar dacă stătea lângă capul cuiva, însemna că el va muri în curând, dar dacă ea era la picioarele lui, el va trăi; l-a facut bogat /maltez; spaniola, franceza/ În ideile indienilor Hopi, moartea Massau era masculină și era considerată bună pentru că era gardianul sufletelor lor; mai mult, i-a învățat cum să înființeze agricultura și i-a avertizat asupra pericolelor iminente Reprezentările mitologice ale popoarelor europene despre imaginea demonului Moartea sunt asemănătoare cu cele care sunt reprezentate în tradițiile africane, unde personificarea morții este un fenomen frecvent Miturile africane diferă ca gen de cele europene, dar intrigile sunt destul de apropiate În America de Nord și de Sud, tipul euro-african de moarte personificată apare sporadic - în cazul mayașilor, acestea sunt imaginile personajelor Yum-tsek și Kan-nich Moartea ca personaj individual și mesagerul ei Kaladuti sunt menționate în scripturile budiste Potrivit hinduismului, Pământul s-a plâns lui Brahma că oamenii au devenit prea mulți și o îngreunează Apoi a creat Moartea, iar într-o altă versiune ea a apărut din corpul lui, în ambele cazuri lacrimile ei sunt boli Brahma i-a ordonat să omoare oameni și astfel au devenit muritori În mitologia chineză, Moartea (Men Po) este, de asemenea, feminin; ea slujește în tărâmul morților Di Yu, unde intoxică sufletele cu un ceai special pentru a le face să uite viețile lor anterioare În imaginația arabilor musulmani, însă, Moartea are aspectul unui înger De fapt, în credințele creștine ortodoxe, rolul Morții este preluat de Arhanghelul Mihail Într-un număr de cazuri moartea, ca fenomen fiziologic, este responsabilă pentru o divinitate, care este probabil un fenomen mai recent Potrivit unui mit din Altai, Moartea este sub controlul lui Erlik - zeul lumii interlope regat; când oamenii erau nemuritori, i-au cerut să le dea moartea; după multă gândire, a eliberat spiritul Morții din palatul său Egipteanul Izdes (de la începutul Regatului de Mijloc), care ulterior s-a contopit cu Anubis, însărcinat cu rolul de zeu principal al morții și judecător al morților; Sakar, care era înfățișat ca o mumie cu cap de șoim, era considerat zeul morții și patronul necropolei din Memphis; zeitatea sumeriană Namtar este un mesager al zeiței lumii interlope Ereikigal', el aduce moartea oamenilor la ceasul lor fatidic Printre ugariți, Mutu este zeul morții și al lumii interlope, iar zeul canaanit și fenician Mot a fost perceput ca personificarea dezastrului natural, dar numele său înseamnă "moarte", adică conceptul de moarte în acest caz are o sferă mai largă Zeul morții în hinduism este fiul Soarelui Yama, dar acest rol este împărtășit cu Kala - zeul timpului, iar soția sa Kali este definită ca zeița distrugerii sau personificarea spiritului răului, dar în conformitate cu Caracterizarea ei este asociată mai curând cu imaginea Morții - poartă un colier de cranii, cureaua este făcută din mâini tăiate, cerceii sunt corpuri de copii, este descrisă cu o limbă răsucită, iar sângele îi curge din buze, ea ține o sabie într-o mână și un om tăiat în celălalt cap; el este înfățișat uneori mergând pe un câmp de luptă sângeros și bând sângele victimelor În zoroastrism, zeul vântului Vayu funcționează și ca zeul morții În mitologia greacă antică, zeul morții este Thanatos "Moartea", iar în panteonul roman există mai multe zeități ale morții - zeul Morse și zeița Morta sau Libitina și Proserpina, care este un analog al Greciei Persefone, dar principalul zeu al morții este Plutofon, care domnește în lumea interlopă a morților și vine pe pământ doar când trebuie să ia un suflet uman Conducătorul grec al lumii interlope este Hades, cunoscut și sub numele de Lyd Zeul etrusc al morții Orcus // Ork este perceput ca prototipul diavolului Niprului În panteonul celtic se afla și Zeul Morții - Balor are un singur ochi, dar, din moment ce ochiul lui era înfocat și putea arde lumea întreagă în scrum, purta o bandă la ochi, pe care o scotea doar când era supărat Există zeități ale morții în alte panteoane Astfel sunt Itonde /Zaire/ și Na Ngutu /Africa de Vest și Centrală/, Ogiueu /Benin, Africa/, Tore /pigmei bambuti/, care arată că și africanii cred în existența unei astfel de zeități, și nu numai în demonul morții Personaje similare din America sunt: Ta'set lângă Haida /Insulele Reginei Charlotte din Canada/; Mikpglantecutli și consoarta sa zeița Mictlanciu-atal /azteci/; zeul principal al morții printre mayași este Sizin sau Ikal Ahau I Kum Hau, Hunhau sau Chamer, iar conform altor surse este Ah Puch sub forma unui schelet îmbrăcat în alb, cu păr a cărui lamă este din os /I Guatemala/ dar aceste noțiuni au fost probabil adoptate de spanioli Unele dintre zeitățile morții sunt, de asemenea, responsabile de boli: zeul ugaritic al epidemilor și al morții Rashapu, în mitologia tibetană este Sabdag, care este, de asemenea, înfățișat cu o seceră în mâna dreaptă și o pungă de boli în stânga, o imagine similară cu forma europeană și africană a morții; în mitologia hindusă, zeița șarpelui Manasa pedepsește cu mușcături de moarte pe cei care nu o onorează, dar, pe de altă parte, îi protejează pe oameni de mușcăturile de șarpe Zeul grec Thanatos are un frate geamăn, numiti Hypnos - sunt fii ai Nopții Adesea zeii morții sunt și stăpâni ai lumii interlope - Ugaritic Mutu (Mbi), care, în lupta cu Baal, și-a recunoscut autoritatea asupra cerului și pământului; zeul htonic sumerian și babilonian-akkadian al lumii interlope Nergal este, de asemenea, un zeu al războiului și al morții subite Mai multe zeități sumeriene ale lumii interlope sunt, de asemenea, înregistrate în sursele scrise - Shurpae, Namtar, Meslamtaea, Ereshkigal (însărcinate cu aceeași funcție printre babilonieni), deoarece erau, de asemenea, legate direct de moarte Așa sunt și scandinava Hel, greacă veche Hades și soția sa zeița Persefona; letonul Vele (Wels) (și probabil slavul Veles), osetia Barastar etc Zeul morții dintre mayași a domnit în a noua - cea mai adâncă și mai teribilă lume interlopă Potrivit eschimoșilor, conducătorul Adlivunei (lumea interlopă) Sedna este, de asemenea, o zeiță a mării Imaginea personificată a morții în rândul slavilor estici arată ca o bătrână urâtă și ofilită, cu dinți mari, brațe și picioare osoase, dar în loc de păr, ea poate apărea cu un cuțit sau o seceră În reprezentările populare, ea este drapată într-un voal alb /Belarus/, în mâna dreaptă ține un păr, iar în stânga - o torță /ruși/' Zeița lituaniană a morții și a ciumei Giltine, al cărei prototip se pare că este Moartea, era de obicei înfățișată ca un schelet cu părul în mână, dar uneori are imaginea unei bătrâne înfricoșătoare, cu un nas albastru și o limbă otrăvitoare Învelită într-un giulgiu negru, ea cutreieră noaptea prin cimitire pentru a extrage otravă din cadavre, apoi linge pe cei vii pe care trebuie să-i otrăvească Probabil în legătură cu otrava a apărut credința că s-ar putea transforma într-un șarpe Se crede că poate lua forma unei pisici care zbârnâie în larzoros, iar cine o lasă să intre acasă cu siguranță va muri în curând /cehi/ Potrivit uneia dintre cele mai vechi credințe, are imaginea unei păsări, cel mai adesea un corb sau un porumbel gri închis Prin urmare, unul dintre epitetele sau eufemismele ei pentru ea este aripile, iar în vechile ghicitori rusești este pur și simplu numită "pasăre" Ideea morții ca o groază a cărei înfățișare combină elemente umane și animale este, de asemenea, arhaică În mitologia slavă, zeii morții sunt Nav și Mara // Marena Probabil din alaiul acestor zeități sunt demonii Maroi, Marok și alții, ale căror nume sunt din aceeași rădăcină În ideile slavilor, uneori Moartea ia forma unei geai Asistenții ei sunt boli, iar Ciuma este uneori identificată cu ea Zeița morții Gil-tine din mitologia Lmtov este, de asemenea, responsabilă de boli Imaginea întruchipată și personificată a morții în mintea bulgarilor, în general, se suprapune cu cea a altor slavi Este o bătrână slabă și urâtă, cu părul dezordonat, dinți mari și un nas lung Într-o mână ține o coasă sau o seceră Poartă o pungă cu diferite unelte cu care dezmembră corpul: desface articulațiile cu burghiul și dalta sau le taie cu ferăstrăul, taie venele, scoate ochii etc și în cele din urmă taie capul cu un topor Acest personaj a înlocuit-o probabil pe zeița arhaică, oli-personificarea morții, denumită variat mono-rădăcină my- tonime precum Mara, Mora, Morava, Moria, Moralia, konto sunt reinterpretate ca demoni care cauzează boli În același timp, ea este identificată și cu Baba Cherna - un alt nume sau ipostas al zeiței păgâne a morții printre bulgari și poate că ipostaza ei este eroina de basm Baba Yaga Ideea păsării ca personificare a morții este parțial păstrată Cu toate acestea, imaginea păsării este percepută mai des ca imaginea sufletului persoanei moarte După creștinizare, rolul Morții a fost preluat de Sfântul Arhanghel Mihail, care avea și coasa sau cuțitul într-o mână și cântare în cealaltă pentru a măsura păcatele defunctului Cositoare, Cositoare, pe moarte Mitonimul Moartea s-a format în mod metonimic din moartea apelativă, care este din Prosl *s'bnwjb ; Dicţionar etimologic bulgar, voi , S , : ; Jordan M , Enciclopedia lui Dumnezeu, S , ; Mitul păcii națiunilor, vol , M , : - ; Nappert, J , Mitologia Indiei, S : ; Mitologia slavă Dicţionar enciclopedic, M , : - ; Sobolev A N , Slavic Mythology, SPb , : - ; Eliade M , Istoria credințelor și ideilor religioase, tI, București, : - SNIGNA BOGA /folk/ Dumnezeu responsabil pentru sezonul de iarnă, antiteza Zeului verii în mitologia bulgară Slujitorii lui sunt Iuda de Iarnă și Erou Înghețat, dar el îl ține pe Zeul Zăpezii închis în temnițele sale în timpul verii Pentru a-i face pe slujitorii lui buni să se retragă la el, poporul său a făcut odată un sacrificiu de nouă boi Se credea că locuia în rai, unde se afla palatul său Componente Snigina este un derivat al apelativului snow + suf -ina Sh Veda Slovenian, vol , S , : - SPIDA (spida /YUZB/, speeda /Dervent, DedeagU, speeda /Tserovo, Sof /) > Vârtej; PARBRIZ " Numele este asociat cu orasul aspida 'zână; preya, femeie urâtă și desfrânată', dar ar putea fi din orașul OtpHy; (-â&oț) 'vânt brusc' Ш Dicţionar etimologic bulgar, poz , S , ; Kodzhaev A, dicționar greco-bulgar de "atarevusa* și "dimotică", S , SIRIA (oprire, oprire /SZB/); SPRIHYE (sprihie /Pagina/) > ) Vârtej; Vârtej de vânt; ) INDEPENDENT Se găsește și cu o altă semnificație, conform căreia sprite-urile sunt creaturi mitice de imagine incertă Se credea că întâlnirea lor aduce nenorociri și boli, în special paralizie w Titlul este derivat din adjectivul morocănos, iar motivația probabil exprimă caracterul morocănos al personajelor, adică că izbucnesc dintr-o dată și se înnebunesc ELEMENT (rtykhye, stiya /Lerin /) O creatură mitică, un monstru hidos cu aspect antropomorf - un bătrân sau o femeie Numele este o variantă a unui element ELEMENT (element /SZB/, stya /Ohrid ; Struga; Skop /, stya /Ohrid/, styi /Veles/) O creatură mitică, un fel de fecioară de apă, al cărei corp în conștiința mitologică a unui bulgar este un hibrid între o femeie și un pește, i e are aspectul unei jumătăți femeie jumătate pește - de la brâu în sus arată ca o tânără frumoasă cu părul foarte lung, iar în jos corpul ei este ca o coadă de pește Elementul bulgar este un analog al brânzei antice grecești din epoca post-romană În spaniolă, franceză, italiană și iulie, această creatură se numește Siren, Sirene, Sirena, Syrena sau Sereia - mitonominanți, reflectări ale st gr Isrt^ѵts Au câștigat popularitate în cultura vest-europeană sub denumirile de sirenă și ondină, identice cu undina baltică În tradiția celtică, zâna Melusina se referă la ele - un spirit al apei în izvoare și râuri sacre, înfățișat ca o femeie pește (sau o femeie șarpe), și uneori cu doi pești sau cozi amiene Se presupune că această imagine mitică a fost împrumutată de celți Unele asemănări cu elementele bulgare sunt telkas-urile scoțiene și roanii irlandezi - foci asemănătoare oamenilor O cronică islandeză din secolul al XII-lea menționează o margir - o femeie pește de pe coasta Groenlandei Este posibil ca prototipurile acestor personaje mitice să fie Naga indieni Faraonii ruși și Kitska svya corespund elementelor bulgare, deoarece sunt identificați cu un fel de sirene de apă și unele fecioare de apă în alte credințe slave Conform credințelor bulgarilor, elementele populează râurile și cele mai adânci bazine sau coastele acestora Ei locuiesc acolo în grupuri Își prind sau își înfășoară părul în jurul oamenilor prinși în vârtej și îi îneacă În limba bulgară modernă, un sinonim pentru stichni este rusalka, un mito-nominant, transferat dintr-un alt personaj, relativ mai apropiat de samodive Un schelet al unei femei a cărei jumătate inferioară este ca o coadă de pește a fost descoperit recent în Egipt O surpriză și mai mare pentru șantaji este corpul unei femei negre cu o coadă de pește, spălat în Hawaii în vara lui Aceste fapte dau naștere gândului că pe fundul oceanului trăiesc creaturi, pe care bulgarii le numeau cândva elemente, dar astăzi sunt cunoscute sub numele de sirene w Varianta principală a numelui este un cuvânt împrumutat din greacă, unde otoihEіb (plural oroixEiâ) înseamnă "apariție, spirit, fantomă" Cu sensul de "fantomă, apariție; spirit rău' cuvântul este împrumutat în română (stihie) și în albaneză (stîhi, stihjo) În limba bulgară modernă, element înseamnă "furtună puternică" Sh Batakliev G , Mitologia antică Director, S , ; Dicţionar etimologic bulgar, poz , S , : ; Gerov N , Dicţionar al limbii bulgare, vol V, S , : ; Matov D , Ființe supranaturale - spirite și SbNU, carte IX, S , : ; Mituri ale păcii oamenilor, vol , M , ; Tradiție - enciclopedie rusă: POVESTE (vers) > ) UMBRA /YUB/; ) SMOK, SUPORT /ZB/ Numele este o variantă a unui element LJ Gerov N , Dicţionar al limbii bulgare, vol V, S , : STOPAN (stop'an /Svilen ; Harm ; Hask ; Panag ; Ohrid/, SGPOPan GKU&B I, stup'an /Str /); GOSPODĂRĂ (menajeră /YUIB /) Un personaj din mitologia inferioară, perceput ca spiritul păzitor al unui cămin, așezare, pământ etc , identificat cu spiritul unui strămoș nobil, de obicei fondatorul clanului sau tribului, care și după moartea sa era considerat protectorul urmașii săi și a proprietății lor Într-o măsură sau alta, această imagine mitică este cunoscută tuturor popoarelor din cea mai profundă antichitate Este direct legată de cultul strămoșilor și totemismul Adesea, un cap de familie decedat și/sau șef de trib a fost ridicat la rangul de gospodărie sau zeitate tribală La început, primul părinte al genului, tribului, națiunii era considerat a fi un animal sau o pasăre aleasă ca totem și protectorul lor (cum este lupul cerului pentru turci, lupoaica pentru mongoli, corbul sau corbul) vulturul pentru popoarele siberiene etc ) De-a lungul timpului, locul lor a fost luat de persoana cea mai în vârstă și mai autorizată dintre strămoșii familiei, clanului sau tribului, considerat fondatorul lor Ulterior, primului spirit patronal i s-au alăturat doi pieile altor reprezentanți de seamă ai genului sau tribului Se credea că după moartea lor au primit puteri supranaturale, care le-au permis să continue să aibă grijă de descendenții lor și să-i ajute în situații dificile Spiritul bun de patron al casei, Lar Fa-miliaris, a fost perceput de romani ca o emanatie a strabunicului-stramosului Spiritele păzitoare domestice fără nume în mitologia romană sunt penatigpe, a căror datorie este, de asemenea, să asigure bunăstarea familiei și să protejeze vatra casei Prin urmare, în fiecare zi se arunca în vatră câte puțin din prânz sau firimiturile rămase, se presară un praf de făină sau sare Într-o anumită măsură, ei aproximează gospodăria japoneză, zeitățile ancestrale kami, deoarece sunt de fapt strămoși nobili demulți decedați Un spirit invizibil al unui strămoș, care apare uneori sub forma unui șarpe sau a unei șopârle, în mitologia greacă este un ѵоіkokirtr Locuiește într-o groapă din temeliile casei, unde se aruncă firimituri în el, iar peste el se toarnă lapte de sărbători Sub numele gotshkas (topakas), spiritul strămoșului-patron este cunoscut și de pr Cipru La fel sunt spiritele casei brownie celtice, despre care se credea că fac diverse fapte bune oamenilor care locuiesc noaptea în casă, precum și kobolzii pitici din credințele vikingilor, care locuiau în case și făceau în secret cele mai grele treburi casnice noaptea Vechii scandinavi își venerau și strămoșii și se bazau pe sfaturile și sprijinul lor în această lume Rolul spiritelor păzitoare în mitologia scandinavă a fost jucat și de spiriduși, care erau asociați cu strămoșii nu numai ai familiilor regale, ci și ai oamenilor obișnuiți Potrivit "Avestei", zoroastrienii s-au îndreptat pentru mai multă putere către frawishes - spirite ale strămoșilor drepți Spiritul păzitor al casei Fari și fraeaiii - spiritele strămoșilor decedați sunt povestite în mitologia persană veche Sub numele arvoh , se regăsesc și în mitologia tadjică, unde unii dintre ei erau percepuți ca patroni ai meșteșugurilor și artizanilor Pentru a-i liniști pe ar-voh, tadjicii turnau ulei în foc sau înfipeau bețe de pin în jarul din vatra casei Din ei , acest obicei a trecut la uzbeci, acasă există și printre mari, udmur și chuvași, le era frică de spiritele strămoșilor lor; i-au comemorat pentru a nu dăuna celor vii și l-au modelat pe Dumnezeu ( Torbu) Termenul de gemus "spirit păzitor" în latină, a trecut sub variații în alte limbi europene, ceea ce înseamnă că credința în acest personaj mitologic a existat în Europa în vremuri străvechi În imaginația românilor, Știma banilor (comorilor) ), despre care se credea că păzește proprietatea din casă, avea înfățișarea unui bărbat cu părul alb invizibil, îmbrăcat în haine albe Dar era cunoscut și sub forma unui șarpe (zmeul) sau a unui șarpe (șarpe de casă), care se ascundea sub vatră, iar gospodarii îi lăsau lapte dimineața și seara Spiritul invizibil al unui strămoș printre greci a apărut uneori și sub forma unui șarpe sau a unei șopârle Printre turci, urla bekțisi "păzitorul moșiilor poloneze" apare sub forma unui șarpe Este posibil ca această credință să fie un vestigiu arhaic al totemismului Se știe că hunii din Asia Centrală, în cadrul Festivalului anual de primăvară, ofereau sacrificii spiritelor strămoșilor lor, pe lângă cer și pământ Si turcii cred plouă în spiritele strămoșilor păzitori În ideile turcilor otomani, spiritul păzitor al căminului Ev bekfesi "păzitorul căminului" avea aspectul unui arab negru sau al unui djinn; locuit în case abandonate părăsite, în cont nu permite nimănui să se stabilească Conform credințelor din Altai, spiritele păzitoare ale familiei și familiei au forma de păsări și fiare Chuvaptii credeau că unii dintre ei erau mai puternici decât șamanii, iar oricine avea un astfel de patron (preot) nu se temea de șamani și putea chiar să se confrunte cu ei Se credea că, dacă familia îl întreabă, el ar putea face rău vecinilor trimițându-le un hribi Dar în cele mai multe cazuri erau considerate spirite bune, pentru că ajută oamenii, sunt patroni ai vetrei și familiei Figuri cu aspect antropomorf de ierech, de obicei cu aspect de femeie, pe care părinții le-au dat fiicei lor atunci când aceasta s-a căsătorit În fiecare casă a Kets (Yenisei Ostyaks) era și o figurină înfățișând o alelă, un spirit bun de casă care s-a transmis din generație în generație, crezând că asigură bunăstarea familiei și îi protejează pe membrii ei de spiritele rele si boli Credința în spiritul strămoșului-patron era cunoscută în Kabylia (umbrită în Algeria), dar după islamizare a fost înlocuită de un sfânt musulman însărcinat cu rolul de protector al așezării, care este venerat și astăzi Într-o formă sau alta, credința în strămoșii patroni a fost păstrată printre chinezi, coreeni și japonezi Există un personaj similar în mitologia slavă Spiritul ceh doma-gaen skrzhitek apare sub diferite forme Pentru polonezi și slovaci, acesta cu un omuleț, numit nebun Aproape de acest spirit sunt Kraiiets polonezi, care sunt și ei mici și poartă șepci roșii Un pitic cu o pălărie roșie și o barbă lungă este și Caucazul lituanian Un pitic tipic - cu o înălțime de o palmă, un cap mare și o barbă lungă, este și spiritul casei, didko în Galicia În imaginea lusatiană, un kobud este un om mic care se transformă într-o țâșă sau un vițel Se pare că aceste personaje sunt legate de cultul strămoșului arhaic Acest lucru este dovedit de faptul că numele pentru spiritul domestic de la rădăcina ded și did se găsesc în aproape toate limbile slave: ded /cehă/; dziad /pol /; dued /erb -croat/; Didko / rusă și ukrU și, de asemenea, hatniy didko, bunicul domestic /ukr /; bunic, bunic, bunic-frate /rus/; bunic, bunic, bunic /belarus/ Polonezii credeau că spiritul păzitor al căminului nu părăsește casa în care s-a stabilit inițial, chiar dacă este ars Printre slavii occidentali au existat și alte spirite domestice, pe care le-au îndumnezeit Le-au cioplit în lemn într-o formă antropomorfă și le-au păstrat într-un loc special în casa lor Potrivit unor cronici, ei au oferit jertfe idolilor lor, sperând sincer că îi vor ajuta Spiritul ancestral și patronal familial, identificat cu fondatorul familiei, este caracteristic slavilor estici și sudici Ei credeau că fiecare familie are un astfel de spirit Este cunoscut sub multe nume, dar cel mai adesea este numit домовой și домовик /rusă/ sau домовник /ucraineană/, khatnik, maestru /belarus/ Se credea că absența unui astfel de spirit la fată ar aduce nenorocire familiei și ruină acasă El este invizibil, dar uneori apare sub prefața proprietarului casei pentru a avertiza despre problemele iminente în familie, mai ales moartea Potrivit unei alte versiuni, el are aspectul unui bărbat minuscul sau al unui bătrân mic, cu părul alb, cu o barbă lungă și albă, purtând o cămașă roșie cu o centură albastră în jurul taliei, în timp ce alții îl descriu ca fiind galben, roșu sau negru bărbat, uneori păros Printre slavii estici, poate fi și sub formă de femeie (domoviha, domaha, gospodină etc ) Se crede că ea este co-ttruga sau fiica gospodarului (domovika) și uneori este identificată cu kikimora Domesticul are și ipostaze zoomorfe sub formă de șarpe (fum) și mai rar de broască, nevăstuică, păună sau se transformă în pisică, câine, vacă, urs cu cap și picioare de om, uneori cu brațe și picioare groase acoperite cu blana În mitologia rusă, există mai multe spirite gospodărești și au funcții diferite: unul este responsabil de familie și de cămin, căruia ceilalți se supun, care sunt paznici ai animalelor sau clădirilor fermei, a băii, a ariei etc Obiectele de care se ocupă Konto îi motivează unele nume - domnik, dannik, gumnik etc Omul casei face diverse treburi gospodărești: îngrijirea focului, curățenie, îngrijirea animalelor etc El face asta noaptea, protejând în același timp locuința de hoți El era perceput ca un spirit bun care are grijă de sănătatea membrilor familiei, asigură recolta și urmașii șeptelului Are o mare slăbiciune pentru cai, dar numai dacă îi place culoarea lor Îngrijirea animalelor, inerentă în vremurile anterioare zeului Veles, a fost transferată gospodarului Seara i s-a lăsat ceva din cină în spatele aragazului sau în pragul ușii unde se credea că locuiește Potrivit tradiției, gospodarul are grijă de bunăstarea căminului doar dacă în ea domnește pacea și înțelegerea, dacă membrii familiei sunt harnici și mențin ordinea necesară Altfel, se enervează, sparge vasele, plesnește oamenii, face zgomot noaptea și nu face nimic pentru a-i ajuta pe leneși, leneși și cheltuitori Până nu demult, obiceiul s-a păstrat la mutarea într-o casă nouă, ca gospodina să ducă jar de la vechea vatră (sau sobă) la una nouă, cerând proprietarului casei să-i arate milă și în noul cămin Există o altă versiune despre geneza domovoy în rândul slavilor estici Unii cercetători cred că el este succesorul zeului demiurg slav Rod sau al presupusului zeu Chur (Shtur, Tzur), care au fost cel mai probabil patronii familiei slave Legătura dintre domovoy cu vatra dă motive pentru unii să-l perceapă drept succesorul lui Svarog, care personifica focul și era considerat un progenitor În tradiția bulgară, conceptul de proprietar are o sferă mai largă S-ar putea spune că acesta este un nume general pentru toate spiritele păzitoare, dar ele se diferențiază prin funcțiile, originea și aspectul lor În același timp, proprietarii obiectelor distinse au denumiri regionale diferite Fermierul tradițional era perceput ca patronul clanului, al familiei și al proprietății acestora Se credea că era spiritul fondatorului clanului sau al altui membru autorizat al acestuia, care înainte de moartea sa era cel mai în vârstă și cel mai influent membru al cooperativei familie-clan De aceea îl chemau uneori WHOA bunicul (bunicul) Se credea că după moartea sa a devenit o ființă cerească supranaturală Potrivit unei versiuni, el a fost reținut și lăsat de Dumnezeu să aibă grijă de urmașii săi în viață pentru o perioadă mai lungă Aceasta definește rolul său de mediator între succesorii săi și zeități De aceea, acest personaj mitic s-a bucurat de un mare respect din partea tuturor familiilor din gen, pentru că ele credeau că el, la rândul său, le-a protejat de spiritele rele, incendii și alte dezastre, a contribuit la prosperitatea și sănătatea lor, la nașterea ușoară a femeilor , animalele la rod, câmpurile să fie fertile etc sub Acesta este cel mai bun spirit Proprietarul era adorat mai degrabă ca o divinitate domestică, de gen de familie, decât ca un demon, fiind astfel asociat cu spiritele gospodărești slave de vest și spiritele gardiene turcești Prin urmare, el l-a tratat cu respect și venerație ca față de zei Fermierul bulgar poate fi antropomorf sau zoomorf Potrivit traditiei, el apare sub forma de broasca si mai des de smochin, care traieste sub pragul casei sau sub vatra, care erau considerate sacre Potrivit unora, el a apărut din metamorfoza sângelui animalului de jertfă sacrificat la începutul construcției casei, motiv pentru care are înfățișarea unui berbec sau a unui alt animal de jertfă Se crede sporadic că atunci când au fost încălcate anumite cerințe legate de proprietar, acesta s-a transformat în lup și și-a exprimat nemulțumirea provocând necazuri moștenitorilor săi În forma sa umană, el este invizibil, dar uneori i-a apărut unui membru al familiei ca un bătrân cu mustață, cu o barbă lungă albă, îmbrăcat, dar cu capul gol și desculț Se credea că locuiește în podul casei, stă pe grinda principală, de unde urmărește domo-chadi-ul și îi zâmbește Mănâncă și bea, așa că în unele sărbători îl invitau simbolic la masă sau îi lăsau mâncare în colțurile tavanului Prezența lui în casă este insesizabilă, dar uneori ajută în gospodărie - la îngrijirea, curățarea, hrănirea animalelor Când i se face foame, bate sau ee apare în visul cuiva din familie și astfel își amintește de sine În înfățișarea sa antropomorfă, proprietarul apare cel mai adesea în vis capului familiei sau altuia dintre membrii săi preferati de familie, când trebuie să avertizeze despre necazuri iminente, vreo situație dificilă, acceptată ca o consecință a unui păcat comis de unul dintre rudele din secțiile sale Apoi îi îndrumă, șoptind în somn la urechea unuia din familie ce să facă pentru a ispăși păcatul și a preveni răul Uneori pare să le spună celor dragi că îi așteaptă o mare fertilitate Există mesaje sporadice despre proprietarul corpurilor de apă cu tip de berbec alb sau negru În ambele cazuri, s-a îndeplinit ritul de familie-dar-gen stop'anova gdzba (jertfa bunicului, sacrificiul viceregelui, vicerege, masa vicerege) A implicat femeile renăscute în casă și trei femei externe, atâta timp cât acestea nu erau recăsătorite sau văduve Au făcut curat în casă și au pregătit masa Au făcut ață proaspătă și plăcintă, amestecând aluatul cu apă plată adusă de cea mai tânără femeie din casă Felul principal este de la o găină neagră sacrificată S-a rostogolit lângă vatră, unde s-a făcut o gaură în care curgea sângele Apoi a fost acoperită cu noroi, iar penele găinii au fost arse S-a luat puțin din tot ce era pe masă, s-a turnat vin în trei pahare și a fost așezat în colțurile tavanului pentru maestru Un rit similar se făcea și când în familie se afla o persoană grav bolnavă Un berbec negru a fost sacrificat sâmbătă A fost sacrificat de un vecin și pregătit de un vecin special ales De asemenea, a frământat pâine pentru cuptor Acești vecini nu trebuiau să fie soți și au devenit frați cu persoana bolnavă Masa a fost pregătită pentru seară, când au fost invitați și alți vecini Pe ea trebuie să fi fost o tigaie cu vin, acoperită cu pâine, de mărimea deschiderii tigaii, care, înainte de a începe cina, era trecută din mână în mână, și fiecare o întorcea de trei ori Apoi s-a lăsat pe raft, unde a stat până sâmbăta următoare, când toată lumea s-a adunat din nou Au frământat o pâine nouă, pe care o foloseau și pentru a acoperi tigaia, iar după ce toată lumea a întors-o din nou de trei ori, s-au mâncat pâinile Cu aceasta, ritul a fost considerat încheiat Pentru unii, săvârșirea acestui rit a fost o tradiție anuală la aceeași dată, asociată cu ziua în care cu ani în urmă gospodarul îi dăduse un mare ajutor mistic Alții au oferit această onoare proprietarului la fiecare șapte ani Uneori și fără motiv, se făcea un sacrificiu proprietarului, de obicei fără sânge - se împărțea pâine sau grâu fiert Proprietarul poate fi, de asemenea, periculos După credință, nu ar trebui să i se răspundă atunci când sună Se credea că dacă îl neglijează, dacă nu-l cinstesc și mai ales când nu aduceau jertfă în cinstea lui sau nu-i lăsau mâncare, el se va supăra pe ei și începea să-și chinuie urmașii trimițându-i vise urâte starea, bolile și chiar moartea, încetează să-și protejeze câmpurile și viile de grindină etc Se credea că, dacă dintr-un motiv oarecare familia își părăsește casa și se mută într-o casă nouă sau mor locuitorii acesteia, proprietarul rămâne în casa părăsită și dărâmată, devine prost și nu permite nimănui să locuiască acolo Acest personaj este probabil o contaminare din slavă și noțiunile turcești despre totemic, iar mai târziu despre adevăratul strămoș-patron al familiei și tribului Sub influența creștinismului, imaginea gospodarului tradițional a fost amestecată sau înlocuită complet de un sfânt de casă, care a fost ales dintre personajele din panteonul ortodox când a fost construită casa Pentru selecție s-a făcut special o pita proaspătă, așezată pe un taburet cu trei picioare răsturnat, iar pe fiecare picior a fost pusă o lumânare și a fost numită după un sfânt Capul familiei a luat unul dintre sfinți, iar sfântul după care a fost numit a devenit sfântul casei El și-a asumat și rolul de sfânt al im'ot (sfânt al unui domn) și totodată protector al familiei, adică sfântul creștin și-a asumat aproape toate funcțiile gospodarului păgân, care probabil a fost ales în același mod Uneori sărbătoreau împreună Amestecarea credințelor păgâne și creștine este evidentă și în obicei, când cineva din familie este bolnav, se spune ceva proprietarului, dar se poartă în biserică Proprietarul este o expresie a credinței că și după moartea lor, zeii continuă să fie îngrijorați de descendenții lor și continuă să-i ajute în situații dificile de viață sau să-i protejeze de boli și alte forțe malefice Potrivit tradiției, există și un fermier comun sătesc, numit uneori fermier satesc El a fost însărcinat cu funcția de a proteja satul de diverse dezastre și mai ales de epidemii În imaginația bulgarilor, fermierul-patron al așezării apare adesea sub forma unui balaur, a unui balaur sau a unui vultur Aceasta este cea mai veche versiune a aspectului său și datează din epoca totemismului Potrivit unor relatări, el are înfățișarea unui băiat tânăr și frumos cu șapcă, care călărește noaptea pe un cal uriaș și se plimbă prin sat - o imagine care amintește de aspectul antropomorf al unui dragon Cea mai comună versiune a genezei acestui gospodar este că este spiritul unei persoane proeminente și influente, venerate și respectate de către sătenii săi în timpul vieții sale Alții credeau că descendea dintr-un copil de dragon Există, de asemenea, idei locale fixe despre proprietarul așezării cu aspectul unui bivol sau al unei capre, ceea ce este legat de credința că el este pro-emerge din sângele unui animal de sacrificiu S-a oferit și o jertfă de sânge în cinstea proprietarului așezării Întregul sat a participat la victimele beției Se ținea într-un loc sfânt din apropierea satului, unde trebuia să fie un copac bătrân (stejar, sicomor, ulm) și o piatră de jertfă Prezența unui copac este asociată cu credința că un copac uscat este sălașul acestui spirit păzitor De aceea a fost interzis tăierea unor astfel de copaci Uneori (probabil când uită sacrificat lui) țipă noaptea și cine o aude moare Ulterior, a fost înlocuit de hramul creștin al bisericii satului, drept urmare consiliul sătesc dedicat acestuia s-a contopit cu ritul jertfelnic păgân al sărbătorii Terenul rural sau părți separate ale acestuia își avea și proprietarul Ca ocrotitor al câmpurilor, viilor, pajiștilor etc proprietăți, el a trebuit să le protejeze de grindină, inundații, incendii și alte elemente În imaginația bulgarilor, el era sub forma unui smochin imens și negru, trăind pe sinur, motiv pentru care i se spunea și sinurnik sau intermediar Pentru unii este în formă de șerpi și în acest sens se corelează cu păzitorul de șerpi turcesc tarla bekțisi (tarla bekțisi "spiritul păzitor al câmpurilor în formă de șarpe") În unele părți ale Rusiei, acest mitic gardian polonez a fost numit polonez Slavii au încredințat și rolul de proprietar al granițelor terestre misterioasei zeități Chur Štur, Štur)- În cinstea proprietarului, bulgarii săvârșeau jertfe și în sanctuare sau mănăstiri și capele din apropierea satului Unele clanuri aveau propriile lor locuri de ritual sau capele, motiv pentru care au existat mai multe astfel în vecinătatea unor sate Fiecare clădire publică din sat avea și un proprietar! în/ Acesta este spiritul victimei în timpul ritului de construcție păgân de încorporare, care, pe lângă faptul că asigura rezistența construcției (clădire, biserică, pod, fântână etc ), după finalizarea acesteia, trebuia să o protejeze Această gazdă este în cea mai mare parte sub formă de umbră, motiv pentru care se numește așa, dar este cunoscută și sub numele de ta-lasum și principii Cel mai adesea are aspectul unei femei, mai rar al unui bărbat sau al unui copil În trecut, bulgarii credeau că fiecare rezervor sau sursă de apă are proprietarul său Această credință a fost răspândită mai ales în sudul Bulgariei Ideile despre acest personaj sunt diferite Pe de o parte, el este identificat cu "spiritul tonic al unui om înecat", iar pe de altă parte, se apropie de caracterul poeziei sau se aseamănă cu divinul de sine care locuiește sau în jurul acestor obiecte Este posibil ca proprietarul apelor într-o formă antropomorfă să fie înrudit genetic cu spiritul apei bulgar și cu duhul apei (pătaș, maestru al apei, regele apei etc ) - un personaj din mitologia rusă, care are analogi în alte Tradiții slave de est și vest Cel mai adesea, proprietarul apelor apare într-o formă zoomorfă, de obicei sub forma unui șarpe (balaur), care este uneori prezentat cu un cap și aripi pe jumătate de om În această formă șarpele este o proiecție a lamei mitice care locuiește și în sau în jurul surselor de apă și, conform folclorului, oprește apele și le eliberează oamenilor împotriva sacrificiilor umane În mod sporadic, există relatări despre un proprietar de corpuri de apă cu aspect de berbec alb sau negru, de broască, de șopârlă sau de pasăre Pe lângă un sacrificiu, acestui gospodar i se dau bani sau alte daruri pentru a se ispăși În credințele bulgarilor există și orice comoară îngropată în pământ ca proprietar Și în această funcție, el apare și în diferite imagini - un șarpe sau alt animal, o umbră, un bătrân cu barbă albă sau fulgeră ca focul peste locul unde este îngropat Șarpele în acest caz este o proiecție a dragonului mitic - probabil cel mai vechi proprietar de comori din imaginația bulgarilor Cel mai adesea, proprietarul unei comori îngropate în pământ este un spiriduș, iar proprietarul comorilor de apă este lama gospodar, bunic, dedelar, korjie, meleke, deputat, saibiya, rural, smok, topok (cf șarpe și șarpe! Există păreri diferite despre etimologia numelui stopan Variantele sale fonetice sunt romul stâpîn 'stăpân, gospodar; proprietar, stăpân' și alb shtfepan "laptar" Conform uneia dintre ipoteze, acești termeni au fost obținuți prin metateză din cuvântul grecesc олитаѵбс; "stăpân, proprietar" ; Mitologia bulgară Riverman enciclopedic (art A Stoynev), S , : - , - , ; Riverman etimologic bulgar, v , S , : - ; Vakarelski Hr , Etnografia în Bulgaria, S , : ; Georgieva Iv , Mitologie națională bulgară, S , : - ; Gordlevsky V A , Din demonologia otomană // Lucrări alese T Z Istorie şi cultură, M , : ; Denisov P V , Credințele religioase ale Chuvașului, Ceboksary, : - ; Enciclopedia creaturilor mitologice: ; Ermakova L M , Venerarea strămoșilor în cultura japoneză și Sat Folclor și postfolclor: structură, tipologie, semiotică: ; Etnografia în Bulgaria, v Z, S , : - ; Luleva A , Chipuri pe stopana I sb Trakiets't și negoviyat este sfânt, S , ; Marinov D , Narodna Vera and Religious Narodni Obichai, S , : - , , - , - ; Miturile popoarelor lumii, vol , M , : ; Pancho-vski I G , Panteont in ancient Slavs and mitology to them, S , : ; Petrukhin V , Miturile scandinaviei antice, M , : ; ; Eșecuri V , Chuvash în relațiile domestice, istorice și religioase, M , : ; Sobolev A N , Mitologia slavilor, Sankt Petersburg, : - ; Antichități slave, vol , M , : - ; v , M , : - ; Teodorov E , Moștenirea tracică antică în folclorul bulgar, S , : - ; Tokarev S , Religia în istoria națiunilor, S , : - etc ; T^oeva-Y>igorova E , Demonii lui Rhodo-nume, S , : - GOSPODAR (стопаник /G Delch /) > UMBRA w Etimologia este legată de un gospodar, căruia i s-a adăugat un suf -IC Este posibil să fi fost format din verbul stopaniseam cu același sufix, i e parafraza de formare a cuvintelor ar putea fi "un spirit care "fermă" HORROR {horror /general/) > MONSTRU • d Numele este derivat din frica apelativă + suf complex -il-ishte, specializat în formarea substantivelor augmentative și peiorative (cu trecerea x - sh înainte de sufix) STRIBOG Zeul vântului - una dintre principalele și cele mai vechi zeități din mitologia slavă Stribog este menționat în treacăt în izvoarele rusești vechi (Sf Rus Strivog), din care se poate judeca despre prezența sa incontestabilă în mitologia slavă de est În textele creștine rusești care vizează combaterea păgânismului, Stribog este definit ca unul dintre "demoni", adică una dintre zeitățile păgâne respinse Dovada importanței sale este idolul său în panteonul prințului rus Vladimir, ridicat lângă palatul său în jurul său În vechea epopee rusă "Slovo za Igorevich Polk" se spune că vânturile sunt nepoții lui Stribog, iar în "Cartea lui Veles" citim: Și am început să-l slăvim pe Svarog și Dazhbog, Perun și Stribog , care cu tunete și fulgere comandă Și Stribog și cu vânturile cutreieră Pământul Din nou se spune că vânturile sunt nepoții lui Pe baza acestui lucru, el este reprezentat ca un zeu ceresc legat de fenomenele atmosferice - conducătorul vântului, precum și al aerului, vremii, climei Unii caută o analogie cu Rudra hindusă Se admite, de asemenea, posibilitatea ca inițial să fi fost zeul-cerului sau zeul-tată slav Alții cred că Stribog este un epitet de unica zeitate supremă, tatăl universului În aproape toate limbile slave, cuvântul stry există cu diferite variante fonetice sau de formare a cuvintelor (stryko ІЬяифская israbian/, stryika /st rusă/, stryy /rusă/, stryk, stryko /ucraineană/, stryK /cehă, Belts) / și T N ), KONTO înseamnă un fel de termen de rudenie, cel mai adesea "fratele tatălui, i e unchiul' Pornind din această situație, oamenii de știință din secolul al XIX-lea l-au considerat vechiul zeu, adică "starpii" sau "unchi, unchi, tată", ca în acesta felul în care l-au identificat cu zeul Rod Dar, conform unui mit, el s-a născut din suflarea zeului Rod, care odată cu Lada a dat naștere primilor zei Uneori identificat cu Cernobogul De fapt, el ar putea fi fratele lui Svarog, iar ambii sunt fii ai zeului Rod Dogoda - tânărul zeu înaripat al vântului de toamnă de vest - este identificat drept fiul său Urmele lui Stribog pot fi găsite în onomastica rusă (numele personal Stroy), precum și în toponimia rusă și poloneză, care își dezvăluie prezența în panteonul slavilor occidentali Au chiar și un personaj feminin cu numele de trib C Pe baza presupunerii că zeitățile sunt înrudite și a paralelelor dintre numele zeităților și termenii de rudenie în limbile slave, s-ar putea presupune că această zeitate enigmatică cu funcții neclare era cunoscută de toți slavii Astfel, pe lângă bunicul vânturilor, Stribog este și fratele cuiva (poate zeul Rod) și, respectiv, unchiul copiilor săi Alte informații despre Stribog nu pot fi găsite Cu toate acestea, cercetătorii au observat că numele său în textele vechi este scris de obicei după Dazhbog, ceea ce le dă motive să presupună că există o legătură strânsă între aceste zeități Unii sugerează că Stribog îl completează pe Dazhbog, care dă fertilitate, contribuind și la aceasta Această idee este confirmată de un obicei care exista și în secolul al XIX-lea în unele zone din jurul râului Don - copiii se îndreptau către Stribog cu un cântec-rugăciune, prin care îl chemau să le dea pâine: Ajută-ne, Stribu, din cer, Ajută-ne, Stribog, din cer, Ne trebuie pâine mâine! Avem nevoie de pâine pentru mâine! Poate că Dazhbog a fost perceput ca fratele lui Stribog, deoarece funcțiile ambelor zeități sunt legate de fenomenele naturale și de bunăstarea oamenilor Soția fratelui tatălui într-o serie de limbi slave se numește strina sau cu unele dintre variantele sale (strana, strin-ka /bulgară/, strinnga /st rus /, strina /srb -croată/, stryna /ukrU , strina/slovacă/, stryna /st cehă/) Pe baza acestui fapt, se presupune că Stribog a avut și o soție, al cărei nume Striba se păstrează în poloneză w Conform numeroaselor hiloteze, teonimul Stribog provine din Sf Rus Cuvântul stri "a inspirat, aer", potrivit altuia, este derivat din Proslav steni "a întins" ( str în slavă Un alt hylotea leagă mato-nima cu st ind Pitșvyas, Avest Tiigua latină patruus, greacă Pagroos fatureo, 'fratele tatălui, unchiul', d -v -german fetiro, n -v -germ vetter 'văr' Cea mai acceptabilă pare să fie versiunea lui Vl Georgiev, care sugerează contaminarea prasl "tryjb "fratele tatălui", păstrat numai în g luzh Pu-k ( ; Galkovsky N M , Lupta creștinismului cu rămășițele păgânismului în Rusia antică: ; Gavrilov D A, Ermakov S E , Zeii antici ai slavilor, M : - ; Geishor A, Mitology in Slavonic, S , : - ; Georgiev V , Ask for balgarskata etimology, S , : și Rethink the cases of the form AND WITHOUT , S , , - : - and // WITHOUT , , : - ; Gamkrelidze T V , Ivanov Vyach Sun , Limba indo-europeană și indo-europeni, T II, : , ; Cartea lui Veles, M , : ; Niderle L , Antichităţi slave, M , : ; Rybakov B A , Păgânismul slavilor antici, M , : , ; Antichități slave, vol I, M , : - ; Mitologia slovenă Enzi-klopedi]ski riverman (ed S M ToacToj şi Radenkovy L ), Beograd, : ; Stribog // Mitologia slavă în Enciclopedia mitologiei: ; Toporov V N , Despre elementul iranian în cultura spirituală rusă, Sp Folclorul slav și balcanic: Reconstrucția vechii culturi spirituale slave: izvoare și metode, M , : - ; Tfubaciov O N , Etnogeneza și cultura slavilor antici, M , : STRIGA* (striga /SB/) Un tip de vrăjitoare care posedă capacitatea de a separa spiritul de corpul său, după care se transformă în forma unei păsări care bea sângele copiilor mici /SB/ Acest mito-nominativ este aparent împrumutat din limba română, unde strigoi înseamnă "vampir" și "vrăjitoare care poate separa spiritul de corpul ei în timpul somnului* Alb este asemănător shtriga (shtriga) Aceste nume sunt asociate cu termenul latin strix (o pasăre de noapte (bufniță) care se hrănește cu carne și sânge uman) STRIGA (tunsoare /SIB/) O creatură demonică de tip vampir, în care morții se transformă, fiind rău și răzbunător în viață Pentru etimologie vezi: striga SUDENITSI (sudeniki /SZB/) > ORISNITSI "un Mitonominant este un derivat al verbului dialectal sudya (lit sudya) + raeshir suff - o fată Prezența numelor care sună similar cu același sensul în alte limbi slave sugerează că este probabil un nume proto-slav pentru orisniki Este posibil ca sitenici > sigenici să fie modificări fonetice legate de tabuizarea lui sudenishti, dar ar putea fi și un produs al verbului seba, deoarece orishniki "stau" lângă capul copilului sau lângă vatră atunci când merg la nou-născut SUR, SURAH BOGA, SURVA, SURIVA, SURITA Zeul soarelui, al luminii soarelui și al combustibilului în mitologia bulgară Majoritatea etnologilor moderni resping existența unei astfel de zeități în mitologia bulgară, deși unii scriitori renascentiste, deși sporadic, o menționează Cu variantele teonime Sura Boga, Surva Boga, Surva, Suritsa, Suriva, este menționat în colecția de cântece "Veda slovena", mai ales în ciclurile de cântece rituale "Lichen den, Sorov-den" și "Za Sorov-den", unde adesea este înlocuit de zeul Siva: haideți să-l lăudăm pe Dumnezeul Siva, pe Dumnezeul Siva pe Dumnezeul Surva sau unde Siva Boga, Siva Boga și Suriva au coborât la mine Mai mult, mitonimul Siva Boga este folosit mai des Descrierea lor generală sugerează că este o zeitate cu nume diferite Chiar și G S Rakovski susține că Sur și Siva sunt două teonime care se referă la o "zeitate principală din vechea Bulgaria și l-a imaginat ca bea amrit pe un munte de lângă Ohrid, ca Zeusul elen, bând nectarul Muntelui Olimp* Bulgarii i-au dedicat o zi specială acestui zeu - ziua Surov (cu varianta Surovak-den, Surak-den și Survan den sau Surva și Surva /Surova, Sura/ an, dintre care unele sunt încă vii în dialectele unde înseamnă Noul Vacanță anuală, iar structura lor internă este "Ziua solară"; "Anul solar") În această zi de sărbătoare s-au săvârșit rituri speciale, însoțite de rugăciuni rituale, chimie, uneori începând cu o anumită adresă: O, tu, Doamne, Dumnezeu aspru! sau Surva, Surva Suritsa! / Unde ești, Surva, unde ești/în rai pe pământ? si altii sub În cântecele rituale din colecția "Veda Slovenna*, se transmite parțial mitul Zeului Sura // Zeul Siva și imaginea lui Acolo se relatează că în mâna dreaptă ține un ulcior de aur cu apă sfințită, iar în stânga o cupă de aur cu care Slujba Trăiască Dumnezeul Siva Trăiește în rai, dar înainte de Ziua Aspră - ziua lui personală - coboară pe pământ: Ai călărit pe un cal furios, Un cal furios și înaripat, Aripile lui sunt șerpi furiosi, Șerpi furioși, răbușii furiosi, Pe brațul drept este o brățară de aur, El aurit și argintit, Deci ești un șarpe furios, Ai călărit un cal furios Cai supărați și înaripați Ai coborât din zbor În alte cazuri se spune că se așează în pădurea (muntele) Belina // Belița, lângă o fântână albă de apă fierbinte, sub un copac, din care stropește apă albă pe câmp, iar uneori locuiește într-o peșteră, în pe care stă și cu un buzdugan toega de aur îl lovește pe zeul Tsarna Sura Lamitsa - personificând Anul Bătrân și îl alungă pe cer pentru a răci aspru Anul Alb În seara dinaintea Zilei Aspre, merge la case să stea la o vatră, / la o vatră la o masă, să mănânce preparatele pregătite pentru ocazie (marcate cu numele general Harsh Badnik sau Badnitsa) Cântărețul popular povestește poetic că, atunci când l-a văzut pe regele, care-i invitase pe regi și pe banni la masa sa, părul zeului s-a făcut auriu, barba i s-a făcut argintiu, iar în mână i-a ars un "borine" limpede După ce s-a săturat, a udat cerul în bahcetu *(?) Grădina Edenului', unde a cules flori albe și un buchet alb pe care să-l pună pe cap Așa că se întoarce pe pământ într-o zi ploioasă, cu calul său, o rândunică și o pasăre cu șase aripi, ocolește câmpurile, orașele și satele și în palatele și casele pe care le vizitează lasă o încheietură în semn că Anul Nou a venit și ca expresie a binecuvântării Acolo unde nu lasă o încheietură albă, o floare albă pe masă, Anul Nou nu vine, iar copiii mici nu așteaptă următorul An Nou Sur (Surva) // Zeul Siva îi pedepsește pe cei care nu i se închină lăsând un "șarpe furios" în casele lor, astfel încât să nu vadă bine Deci bunăstarea oamenilor depinde de asta Înainte de noul an este supărat, se încinge cu un șarpe fioros din cap până în picioare, în mâna dreaptă mânuiește o sabie aprigă și un trăsnet aprig, sub picioare o ceață densă întunecată, palatele se întunecă, sau pe capul sunt trei șerpi, în mâna dreaptă ține o "sabie subțire a mâniei", iar în mâna stângă - o "săgeată aprigă de foc", pe care o aruncă pe câmp, unde totul se ofilește și se ofilește Dar când trece anul vechi și vine noul, el este mulțumit, Șerpii se transformă în păsări, fața lui devine albă, strălucește, calul său dintr-un "dragon" șarpe fioros se transformă într-un miel crud În anturajul său se află apoi Ziva Iuda, care îi aduce un pahar de aur cu apă "sfințită" surna, cu care stropește câmpurile, "A cărui vârstă este Anul aspru / Anul aspru Ziua aspră" Fără îndoială, Siva/Surva este legat de timpul calendaristic și are o relație directă cu anii Negri (Vechi) și Albi (Nou) De fapt, alungă anul vechi și eliberează drumul noului În unele dintre cântecele "Vedei slovene" este prezentat unul dintre obiceiurile acestei zile - băieții merg la palatul regal, unde își aprind lemnele de foc din vatra acestuia pentru a lua acasă din focul sacru obiceiul sănătății sur-wakane, care era săvârșit de tineri și copii necăsătoriți Se păstrează până în zilele noastre, dar este îndeplinit numai de copiii mici Nu este clar din cântece când a fost sărbătorit Surovden, adică ziua dedicată zeului Sur, dar, fără îndoială, el a inaugurat noul an Cel mai probabil a coincis inițial cu echinocțiul de primăvară, ca și în cazul popoarelor iraniene și turcice, care încă își sărbătoresc Anul Nou tradițional (Nevruz, Nooruz "Ziua Nouă") în perioada - martie Abia după adoptarea creștinismului, slavii răsăriteni, și poate și bulgarii, au acceptat septembrie ca început de Anul Nou și mult mai târziu s-au alăturat calendarului roman O binecuvântare Surva-Kar din Macedonia începe cu versetul Siva, Siva Vasilitsa!, unde Siva este identificat cu Sur și Surovden cu sărbătoarea creștină a Vasilitsa, mărturie a schimbării calendarului, conform căreia începutul anului este acum pe ianuarie și coincide cu sărbătoarea închinată sfântului creștin Vasile Dar în afară de slujbele bisericești, în această zi nu se respectă obiceiuri creștine Uneori, în "Veda Slovenna" denumirea Sfintei Păgâne este înlocuită cu ziua creștină a Sfântului Gheorghe: Leta se gândește la Dumnezeu, se gândește la Dumnezeu vorbind: Du acum el singur este supărat! Bana sacrificiul meu ne-a ucis, ziua mea personală ne-a făcut, ziua mea personală Ziua Gerguv, ziua Gerguv Ziua grea, Ziua grea Ziua de vară /Veda Slavic, ; / Acest fragment mărturisește că succesorul zeului Sur este nr doar sfântul creștin Vasile, și totodată Sfântul Gheorghe, iar sărbătoarea Surva (Surva k i), odinioară închinată zeului Sur, a fost adaptată inițial la Ziua Sfântului Gheorghe, închinată Sfântului Gheorghe, care ocupă un loc semnificativ printre altele sfinti printre bulgari si se sarbatoreste La inceputul lunii mai Această situație este legată de o altă tradiție bulgară - de a împărți anul în două părți - de la Sfântul Gheorghe până la Ziua lui Dimitrov și de la Ziua lui Dimitrov până la Ziua Sfântului Gheorghe Aparent, această zi a marcat începutul noului an economic, care pentru fermier era mai important decât limita acceptată oficial pentru începutul și sfârșitul anului astronomic Pe de altă parte, în această zi, iarna este în sfârșit învinsă (Sf Gheorghe, respectiv Sur, a ucis lama), iar soarele este mai puternic și poate oferi condițiile necesare dezvoltării agriculturii De aceea l-au cinstit și oamenii de Sf Gheorghe Renașterea Tsani Ginchev spunea că ziua Sfântului Gheorghe "este de fapt ziua soarelui, ziua începutului verii" Totodată, în acest fel se confirmă că zeul Sur este identificat și cu Vara păgână Dumnezeu sau este ipostaza lui, a cărui proiecție în creștinism apare Sfântul Gheorghe În această situație, Sur, Siva și Leta sunt nume diferite ale unei zeități Toate atributele și funcțiile sale sugerează că aceasta este o divinitate solară, care în trecutul mai îndepărtat era ţinut în mare cinste de bulgari Lui i-au închinat cântece-imnuri, cu care l-au lăudat: Să cântăm un cântec aspru, / Să lăudăm pe Siva Dumnezeu, / Siva Dumnezeu Siva Dumnezeu - se explică în "Veda slovena" Paralele palide cu survakane bulgaresc au existat până de curând printre mordoveni, care la Vrabnița (cam în aceeași perioadă când bulgarii sărbătoreau și Anul Nou sau începutul anului agricol), tinerii se adunau în grupuri și mergeau la case, lovindu-i pe cei adormiți cu ramuri de salcie, deoarece se credea că astfel se transmiteau omului puterile plantelor, binecuvântare pentru sănătate și fertilitate: Woa, dormi, dormi Nu-ți fie teamă că te vei trezi Te vom lovi cu o salcie Pentru o recoltă bună, pentru sănătate! /Kalendaryao-obryadovye , - / În același scop, de sărbătoarea Surkhuri, marii loveau cabanele și alte clădiri de fermă cu ramuri de rowan Un rit la festivalul Chuvash de la Surkhuri ne amintește de cooptarea bulgară Sărbătoarea a durat o săptămână întreagă "Pe parcursul În timpul sărbătorii se țineau rituri, ele fiind predestinate să asigure succesul agricol și bunăstarea personală a oamenilor, o recoltă bună și creșterea animalelor în noul an În prima zi de Surkhuri, copiii s-au adunat pe sicrie și s-au plimbat prin curțile satului În același timp, au cântat cântece despre venirea noului an, l-au felicitat pe al și pe sătenii lui de sărbătoare, au invitat alți copii să se alăture grupului lor Intrând în cămin, le-au urat gazdelor bună creștere a animalelor, au cântat cântece ale căror versuri sunt descântece și le-au oferit produsul alimentar Mai târziu, Surkhuri a coincis cu sărbătoarea creștină a Nașterii Domnului (Rashtav) și a continuat până la Ziua Iordanului (Kasharni)" Teonimul Sur este păstrat în numele personal bulgar Sur (secolul al XV-lea) și numele derivate din acesta în antroponimia bulgară: Sura, Suraya și Surya (secolul al XV-lea), Surkish (secolul al XV-lea), precum și Suray, Su-rayko, Sigur, Surek, Suril, Surin, Surko, Surcho etc Din ele s-au format patronime, unele dintre ele au devenit nume de familie Soare, Zeu alb, Dazhbog, Enyo, Crăciun, Lel, Zeu al verii, Zeu gri, Flaaa, Hore Teonimul Sur a apărut prin fundamentarea adjectivului sur, -a, -o, -i, care datează din epoca ario-altaică Structura sa internă este acoperită de înțelegerea mitologică a conceptului "strălucește, strălucește; luminos; alb', adică 'sacru sacru' sura "strălucitor, strălucitor > "zeu* (= *deiwos cu structură internă "luminoasă, cerească") și "zeu soare" > Sdrya "zeu Surya > Avest stirja 'soare' (și sura- 'puternic, puternic' persană, Hyg //hur (Osset hur etc ) "soare" (> în lat sol bazat pe -I, precum și în proto-sl * ъ пъсе , dar în Rom soare - păstrat sau secundar etc ) > Hig- AND Vig- "zeitate" (Iran Khurshid "Dumnezeu-Auzitor") și ahur-: Ahura-Mazda "zeitate supremă în zoroastrism" > Ahura ' episcop, domn; nume generic al unui grup de zeități indo-iraniene ostile deva (> sponta "sacru") și ) bur I bor "tip de culoare, de obicei galben, roșu" (> N -Pers zyr "aur ' și > zal-e zar 'plecat (îngrișit) ca un bătrân') Există o dezvoltare similară a lui sur în limbile turce: sur (hur, shur, chur ,) "strălucitor, strălucitor > zeitate (Zoratan torg și Zortan horgne și Surei-khan și Surei "două zeități șamanice" (cf : teklri khan / / tengri II tangra etc ), iar în bulgară Sur I Sura god > Surva) > vacanță (turcă Surkhuri I Sorokyol I Shorykyol și bulgară Surva ) și o serie de termeni produși legați de obiceiuri și obiceiuri în sărbătoarea lui > multe altele cu diferite abateri semantice, a căror motivație este deja greu de descifrat > "dumnezeu" > "divin" > "sfânt, sacru, sacru" și ) "culoare arhică" > "culoare specifică" Aceasta este o ilustrare simplă a tabloului extrem de complex și cuprinzător al proceselor de dezvoltare și cronologiei formei lexicale probabil primitive sur, care provenea din timpurile preistorice Cu toate acestea, este greu de spus cu certitudine din ce sistem lingvistic și cultural - altaic sau indo-european (slavă, tracă, iraniană antică) - au fost moștenite zeul Sur și numele său în tradiția lingvistică și culturală bulgară La baza acestei ezitări se află prezența mitonimelor Suregetes, Zbelsurd, Sbelsurd printre traci, în relatarea £ L descoperă numele Sur, iar funcțiile zeității pe care o numesc aproape se suprapun cu cele ale zeului nostru Sur Este mai probabil ca în sistemul lingvistic și cultural bulgar, zeul Sur să fie o moștenire arhaică de la triburile Porka din confederația protobulgară Prezența lui inițial și nu a x sugerează în mod clar că nu este un împrumut iranian (cum ar fi Hers) Datele pe care le avem la dispoziție nu sunt suficiente pentru a stabili ipoteza că într-o perioadă mai veche și în vechiul sistem lingvistic și cultural altaic a existat un zeu al soarelui care se numea Sur sau cu alt nume asemănător, sărbătorit în ziua de echinocțiul de primăvară mai mult, această zi este numită astăzi cu numele persan Nevruz (cunoscut cu diferite variante) Totodată, în monumentele Orkhon-Yenisei sunt înregistrate numele personale Surja şi Sunj al>'іgi În plus, se presupune că în hinduism Surya a fost împrumutată de la sciți, care, la rândul lor, probabil l-au împrumutat de la triburile Altai, în special de la turci În același timp, substantivul sur "erou, erou" este înregistrat în slavona bisericească, care ar putea fi o transformare semantică a lexemului indian sura "zeu" și/sau Surya "zeu al soarelui" > "erou cultural" > " erou, erou' Adjectivul sur este sinonim cu prasl *swStb ;Benvenist E , Dictionary of Indo-European Social Terms, M , : - ;Dictionar etimologic bulgar, item , S , : ; ; Vasileva M , Koleda și Surva, S , ; Veda Slovenian, vol , S , : - ; Voi-nikov D P , Short Bulgarian History, Viena, : ; Gerov, N , Glosar în limba bulgară, poz Sofia, ; Dobrev P , Limba bulgarilor Asparukh și Kubera: dicționar și gramatică, Sofia, : ; Zaimov I , Dicționar bulgar, S , : ; Calendar-ceremonial , sărbători agricole mordviene // PataRef - Rezumate și eseuri pe orice temă, - [ ]; Madurov D F , Artă decorativă tradițională și Sărbători Civaș // Wikisource, ; Miturile păcii oamenilor, vol , M , : - ; Sf Mladenov, Dicționar etimologic și ortografic al limbii literare bulgare, Sofia, ; Ritualuri, tradiții și sărbători: ritualuri de familie // Patrimoniul cultural Chuvahia - : ; Rakovski G S , Survaki sau Sur-Siva zeul Si si Antichitatea bulgară, iulie (vezi Surse pentru etnografia bulgară, S , : - ); Rakovski G S , Călător în pădure Cântarea narativă Și Rakovski G S Works T Proză Poezie Sofia, : ; Rakovski G S , Index sau Ghid Odesa, : XIV; Simeonova G , SurІSurva - zeitatea uitată și veneți: Thc Belogradchik Joumal pentru istorie locală, patrimoniu cultural și studii populare, volumul , numărul , : - ; Cha]kanovi V , Mit și religie în Serbia, Belgrad, : SABLES (sables /SofU) > TALASUM Etimologic, termenul ar putea fi legat de bulgară sf verb savlizh-niti ) 'neliniște* > Rus ispita "anxietate, tulburare"; ) "conduce în păcat" din cauza credinței că în viață cei ale căror suflete au fost transformate în spiriduș au fost păcătoși Dar este, de asemenea, posibil să provină din verbul "a ispiti", deoarece spiridușii, ca și diavolul, ispitesc și seduc oamenii SABOTNIK (sabotnik /IB/, sabotkick Dupn ; KyustU, sabotnyak /Botev /); SABOTNICHAV O persoană născută sâmbătă, care are capacitatea de a vedea spiritele morților, forțele malefice, recunoaște magicieni și interpretează corect visul Se credea că unii dintre sabatari s-ar putea transforma într-un dragon Prin urmare, ei erau lideri în obiceiurile de a alunga vampiri și alte forțe malefice Prin urmare, atitudinea societății față de aceștia este pozitivă; nu prezintă niciun pericol pentru nimeni Potrivit legendei, demonii evită astfel de oameni și trec pe lângă casele lor În exterior, ei nu sunt diferiți de ceilalți oameni w Термины se formează din sâmbătă + -nik pentru a forma substantive sau -ničav - sufix pentru a forma adjective În acest caz, stick este un adjectiv de fond SABOTNICA (SЬbotnitsa /Botev /) Cățea născută sâmbătă Bulgarii credeau că ea este înzestrată cu capacitatea de a vedea ciuma; de îndată ce o vede, stă lângă ușa curții și ciuma trece prin casa stăpânilor ei SORTĂ (sudbb, /general/) O imagine animată a conceptului abstract al destinului, personificând regularitatea universală și predestinația Într-o formă sau alta, conștient sau inconștient, la toate popoarele și astăzi există o credință în Destin, care a predestinat sau pur și simplu a determinat viitorul lumii, al tribului, al familiei și al drumului vieții AP oameni de la naștere până la moarte În concepțiile mitologice despre om, Soarta este de obicei o putere superioară abstractă animată și personificată, dar multe popoare au conceput-o ca pe o zeitate Printre egipteni era Shai, iar în mitologia sumero-akkadiană personificarea destinului era zeul Namtar "tăietorul", care era negativ față de oameni și aducea moartea; se credea că i-a apărut omului în momentul morții sale Stăpânul aerului în tradiția sumeriană, Enlil, a predestinat soarta pământului, iar runda hurrian-hitita este, de asemenea, asociată cu vânătoarea Zeița destinului din panteonul semitic de vest Manawat este cel mai probabil un descendent al uneia dintre zeițele destinului mesopotamien Se crede că Hutena-Hutellura în mitologia hitită combină teonimele a două zeități ale sorții Zeița vedica indiană însărcinată cu această funcție este Vidhata, dar sursele scrise (Epos il Purani) menționează și o serie de zeițe minore ale soartei: Anuradha, Magha și/sau Mrigashiras, răuvoitoarea Mula, Punarvasu, Purvasadha, Pushya, Revati, Rohini, etc , iar în budism IPaubhagya-Bhuvaneshwari este zeița norocului În zoroastrism, zeul sorții este Zerean // Zurvan, dar în "Avesta" se menționează și Ashi, care, pe lângă soartă, este și zeița fericirii Grecii antici credeau că zeițele destinului, Ananke și Tyuche, stăpânind peste muritori și nemuritori, personifică regularitatea și predestinarea lumii Zeițele grecești ale destinului includ cele trei moira [vezi schițele] Ananke este analogă cu Necessitas romană, iar Tyuche este analog cu zeița etruscă Nortia și cu cea romană Fortuna În mitologia chineză, conducătorul destinului este Gouman, iar printre Chuvași, zeul atotputernic al sorții Sultikepe este identificat cu zeul demiurg Sultitura După alți turci, Tangra (Tengri) însuși determină durata vieții fiecărei persoane Conducerea destinelor lumii după mohicani / S Peru / este în mâinile zeului suprem Ai Apek Un zeu cu această funcție se găsește și în panteoanele popoarelor africane - Legba, fiul lui zeul creator Lissa și zeița lunii Mau /tribul Fon - Benin, Africa/, Kepgua /zairieni/, Orunmila /Yoruba (Africa)/ etc Dătătorul unei soarte fericite în mitologiile popoarelor mongole este constelația Dolon ebughen Ursul Gras' Toate aceste fapte sunt dovada vie a credinței larg răspândite în predestinare și personificarea arhaică a conceptului abstract al destinului În Biblie și Evanghelie, cultul Soartei este respins Dar faptul că sunt menționate ghicitori, horoscoape și, mai presus de toate, credința că evreii sunt "poporul ales", arată că și ei credeau într-o oarecare măsură în puterea sorții Nu întâmplător creștinii timpurii credeau că în timpul botezului apa spală predestinată (tm) la naștere de zeitățile păgâne și eliberând omul de puterea Sorții Creștinismul a înlocuit Soarta cu "Providența lui Dumnezeu", adică transferă tot ce ține de viața umană în mâinile Dumnezeului Prea Înalt S-ar putea spune că în acest fel se simplifică, dar nu se elimină fatalismul absolut al perioadei păgâne la marea stepă În secolul al VI-lea, Procopie de Cezareea afirma că slavii "nu cunosc Soarta și nu recunosc deloc că în raport cu oamenii are ceva putere; ", adică nu aveau o imagine personificată a sorții Acest lucru pare puțin probabil, deoarece în mitologia letonă sunt raportate două zeițe ale sorții - Karta și Laima, care este și o zeiță domestică a prosperității și a binelui noroc, dar funcția ei principală este de a avea grijă de nou-născuți și de mamele lor În tradiția rusă, zeița obscura Mokosh // Makoii (cunoscută și polonezilor) este descrisă cu o hurka, ceea ce sugerează că este una dintre rozarii sau este principala zeiță a sorții În vocabularul tuturor limbilor slave există termeni și alte caractere care se referă la domeniul conceptual "soartă" Potrivit uzului lingvistic, ele sunt percepute ca nume de entități spirituale, deoarece influențează viața oamenilor În rusă, de exemplu, pe lângă Destin, sunt folosite și sinonimele Rock, Udel, Uchast, Udacha și poate cele mai arhaice Dolya și Nedolya, Srecha yaNesrecha Uneori, ele sunt prezentate și ca imagini personificate, de exemplu, slavii estici credeau că Dolya și Nedolya erau surorile lui Mokosh, conform altora, Dolya este spiritul patron al omului cu aspectul unui tânăr frumos cu bucle de aur, care dă bogăție si noroc În imaginația celorlalți, este o fată veselă care învârte firul destinului uman Personificările Cpeha și Hecpeha se găsesc și în mitologia sârbă Acolo se precizează că prima ajută oamenii, iar antipodul ei Hecpeha în imaginația sârbilor este o bătrână cu aspect cețos, care este și toarcă, dar firul ei este foarte subțire și se rupe repede În panteonul slav al creștinilor ortodocși, Mokosh a fost înlocuit de Sfânta Parascheva Este greu de spus dacă slavii bulgari s-au închinat lui Mokosh sau a unei alte zeițe a sorții Nu s-au păstrat amintiri pentru această zeiță De fapt, imaginea Destinului în mitologia bulgară nu este descrisă Nimic altceva nu se știe despre ea, cu excepția faptului că deține o putere exclusivă asupra vieții și morții în lume și a tot ceea ce este în ea, adică se corelează cu oriskets, dar spre deosebire de ei Soarta are funcții mai globale Ca și în cazul tuturor națiunilor, expresii precum: Iată ce mi-a încredințat Soarta (lui, ) sunt caracteristice bulgarilor până astăzi; Soarta a decis așa; Ironia sorții etc Potrivit bulgarilor, ea trasează pe frunte calea vieții fiecărui individ, ceea ce reiese din expresia: Ceea ce este scris pe frunte nu se duce la piatră, ceea ce exprimă și credința în fatalitate, irevocabilitatea pre-destinațiilor Această credință conciliantă este exprimată și în unele basme populare Încercările de a "înșela soarta", caracteristică atât bulgarilor, cât și altor popoare, se dovedesc a fi nereușite Astfel de cazuri se întâlnesc adesea în literatura antică Maxima Omul însuși își forjează (este fierarul) propriul destin este târziu și se leagă în principal cu inteligența Ca și alte națiuni europene, și bulgarul crede în semnele perceptibile ale Destinului, în prevestirea pe care o trimite ca avertisment asupra evenimentelor iminente în comunitate, clan, familie sau individ Toată lumea a încercat să ghicească dacă preziceau evenimente bune sau rele, de exemplu, apariția unei comete a fost considerată un semn fatidic că se apropie războiul Intrarea în curte a unui animal sălbatic sau a unei păsări, crocâitul unui cuc cocoțat pe horn sau pe acoperișul casei, urletul unui câine etc , era considerat un semn al morții Unul dintre aceste semne este dacă ziua în care se naște o persoană este "bună" sau "rea"; se crede că copilul va fi foarte fericit dacă s-a născut într-o vacanță mare; cei nascuti sambata, i e Sabatarii sunt înzestrați cu capacitatea de a vedea forțele malefice nevăzute; cei nascuti luni vor fi harnici etc Norocoși vor fi și cei născuți sub lună nouă sau "sub o stea norocoasă" (dar nu este specificat care este), precum și "născuți cu cămașă", adică cu placenta Chiar și astăzi, există credința că visele prezic evenimente viitoare atât rele, cât și favorabile Există încă credința că profeții, ghicitorii și clarvăzătorii se pot baza pe momente specifice ale predeterminărilor Destinului nu numai pentru indivizi, ci și pentru o țară, națiune sau lume în general w Termenul sudba (st Bulg sldva) este derivat din tribunal (st Bulg s*d) adică astăzi "o instituție publică care se ocupă de legislație și aplicarea legilor" Lexemul avea cândva alte semnificații, mai ales în proto-slavă Sh mitologie bulgară Carte de referință enciclopedică (art Anani Stoinev), S : - ; Grigorieva T II , Ideea destinului în Orient și Sat Conceptul de soartă în contextul diferitelor culturi, M , ; Miturile popoarelor lumii, vol , M , : - ; Rybakov B A , Păgânismul slavilor antici, M , : ; Toporov V N , Soarta si sansa I Sat Conceptul de soartă în contextul diferitelor culturi, M ; Tsivyan T V , Omul și soarta lui - o propoziție în modelul lumii Și Sat Conceptul de soartă în contextul diferitelor culturi, M , SIRMYANKA (Syrmyanka / Dobr /) > SAMODIV SERMIANI (Sermyans /Д; ЮБ/) > ARMENII; NAVI UMBRA (umbră /IB; Valovishtko/, umbră, umbră /ЗБ/, umbre - plural) Numele mai multor concepte legate de misticism și demonologie: Umbra omenească este o expresie a sufletului și apare ca un dublu al omului în ideile bulgarilor În același timp, este percepută ca o ființă independentă, care părăsește corpul unei persoane la moarte și continuă să existe sub o anumită formă Potrivit unei credințe, umbrele sunt identificate cu fantome, deoarece provin de la copii morți nebotezați Umbra poate "lua" sufletele victimelor sale, iar în acest caz se identifică cu tenca Ca și alți demoni, ea poate fi văzută doar de cei născuți sâmbătă, adică sambata Cel mai adesea este percepută ca spiritul patronal al unei clădiri publice: o biserică, un turn, o fântână, o fântână, i e identificat cu spiridușul și tancul Potrivit tradiției, ea iese dintr-o persoană înglobată în fundațiile acestor clădiri, de obicei o femeie, în timpul obiceiului de construcție al înglobării, care a fost făcut pentru a face construcția puternică Ulterior, victimele au fost animale, înlocuite cu o umbră umană, care a dat numele demonului Potrivit credinței, spiritul zidăriei sau umbra acesteia devine proprietarul clădirii Apare la miezul nopții sub forma umbrei unui om sau a diferitelor animale Potrivit tradiției, ea plânge, strigă sau toarnă Pornind de la semantica numelor umbră și tanec Tenger, Tengri (Mong , furtuna); Ung /, Tetsger /kalm /, Tengeri /buryatJ, Tangere /Tatar /, Tangara /Yakut , Dolgan /, Tengiri /kuman /, Tengry, Tengeri /Altai /, Teyri /Karach -Balk /, Tapp /tur ; Azerbaidjan/, Tapgu /Turkmen/, Tetsri /Uyghur/, Tegry /Shorski/, Tipr, Ter /Hak /, Deer /Tuvin /, Typă /hear / etc Adesea mongolii îl numesc Monhe-tengri "Cerul etern" sau Tenger Etseg "Tatăl Ceresc", iar turcii Kok Tengri //Kok Tetsiri "Dumnezeul Ceresc" Ambii îl numesc astăzi Tengri Khan, deosebind astfel zeul cerului de cerul însuși El A a fost definită și prin epitetele whist, alb și ceresc Originar ca personificarea cerului, Tengri a fost mai târziu reimaginat ca un zeu al cerului cu un aspect antropomorf Potrivit mongolilor, el are înfățișarea unui om de înălțime gigantică, pe al cărui corp sunt "mulți nori și zeci de mii de ochi" După turci, doar capul lui este în nori, deoarece emit fulgere împotriva dușmanii săi Datorită înălțimii sale enorme, el este dedicat celor mai - copaci înalți În imaginația unor popoare, spiritul cerului Tengri a apărut oamenilor sub forma unui corb Se credea că posedă o mare putere , să fie atotștiutor, un conducător veridic al lumii, care el însuși a creat și binefăcător După un mit, el a existat cândva doar Marele Ocean și Haos, dar de undeva a apărut Tengri, dormind în oul sacru, iar când s-a trezit în această plictiseală înconjurătoare a apei și haosului, el l-a creat pe fratele său mai mic Erlik și Erklig, care a devenit mai târziu conducătorul lumii interlope Apoi a creat și oameni - prima persoană a fost Targunnama El este și creatorul plantelor Potrivit turcilor , Tengri combină și funcția de trăsnet Pe lângă problemele universale, el elimină soarta oamenilor, determină pentru fiecare persoană cât timp va trăi, decide cine va fi kagan și îi dă înțelepciune, a creat legile, conform căruia oamenii ar trebui să trăiască, să se supună stăpânului lor ceresc și pământesc, rezolvă problemele de stat Soția și ajutorul lui este Umai - zeița fertilității și ocrotitoarea copiilor; împreună cu patronaje tengri şi războaie Potrivit unui mit, Tengri are o fiică care îi impune o serie de condiții vi-thisa, care a venit în cer să-i ceară mâna În mediul său se află și zeitatea Yer-sub I Yer-su "Apa-pământului" În tradiția mongolă, Tengri este servit și de dragonul (luu), care este un trăsnet și conducătorul elementelor apei Există și doi ambasadori - două zeități ale drumului, pentru că sunt asociați cu fericirea și nefericirea Sunt călăreți - unul pe un cal alb și celălalt pe un cal negru Ca conducător al universului, potrivit turcilor, el trăiește în cel mai înalt cer Una dintre funcțiile importante ale lui Tengri este de a determina durata vieții oamenilor și a statelor, alege khaganii și le dă putere, dar îi pedepsește atunci când păcătuiesc Hanurile îl reprezentau pe pământ Fericirea (kush), bunăstarea oamenilor și a națiunilor depinde de Tengri, care este subliniat în nume de tron precum Ten-grikut, Kutlug sau Kutalmysh El îi ajută pe cei care îl cinstesc și, mai ales, pe cei curajoși, pe cei care ei înșiși le-au făcut cu ochiul altora, care au fost mărinimoși și drepți Se credea că sub protecția lui Tengri se află cei care sunt loiali patriei și își îndeplinesc promisiunile făcute Întotdeauna înainte de a lua o decizie importantă, khanii s-au îndreptat către Marele Tengri pentru a-i primi binecuvântarea Turcii și-au transmis dorințele Tantrei pe vârtej și credeau că, dacă vârtejul se învârte de la stânga la dreapta, cu siguranță le-ar transmite dorința Exista o credință puternică că Tengri îi pedepsea pe khani pentru că nu puteau conduce oamenii și țara lor în mod corespunzător El îi pedepsește și pe alți păcătoși, mai ales pe cei care își încalcă jurământul Deseori esti- au tras cu săgeata lui Dumnezeu, adică? cu fulger Turcii îl identificau de obicei pe Tengri cu Soarele, ca cel mai strălucitor reprezentant al cerului, care se naște în fiecare dimineață, iar Luna era percepută ca o reflectare a feței sale Închinarea lor la soare este exprimată prin faptul că în fiecare dimineață - de pe vremea hunilor, se închinau în fața Soarelui, iar seara în fața Lunii În acest sens, intrarea în iurtă este spre est Cercul, care semnifică soarele, este, de asemenea, un simbol major al Tengri Reprezentantul său este vulturul, care simbolizează puterea sa divină și omnisciența, iar principalul său atribut este calul Până la jumătatea secolului al XX-lea, turcii i-au jertfit lui Tengri un cal alb, oi și miei cu lână, dar cu capete negre Acest lucru s-a întâmplat la începutul lunii iunie, când a avut loc o sărbătoare specială dedicată lui Tengri, iar în unele cazuri momentul principal al sărbătorii a fost jertfa, iar în altele - o rugăciune colectivă Doar bărbații participau la aceste rituri anuale, fără șamani și femei Reprezentanții înaltei aristocrații s-au adunat la han Riturile erau conduse de însuși khan sau kavkhan Au fost ținute pe un deal special între patru mesteacăni Acolo a aprins și un foc mare Când Zeul-Cer și-a pierdut rolul de divinitate supremă și unică, în textele musulmane, budiste și maniheice mitonimul Tengri și-a asumat funcția de termen care înseamnă zeu Printre mongoli, sub influența budismului, au apărut de tengir Fiecare are propriul nume și o funcție specială Ele sunt clasificate în funcție de semnificația entităților naturale spiritualizate, a fenomenelor și a funcțiilor lor Ele sunt împărțite în de regate, fiecare având propriul han Supremația lui Tengri a fost înlocuită de o altă zeitate: printre altaieni, el a fost înlocuit de unicul zeu Bai Ulgen, printre iakuti - de Yurun ayi toyon, care a fost identificat și cu Soarele etc Printre bulgari și astăzi acest zeu este cunoscut prin varianta Tangra a teonimului, cunoscut în primul rând ca Tengri Informațiile despre cultul protobulgarilor către cer și personificarea lui ulterioară sunt în mare parte indirecte Acestea sunt în primul rând interpretările vechilor inscripții din piatră din Bulgaria din vremurile păgâne Mitonimul Tangra este scris parțial într-o singură inscripție a lui Khan Omurtag Celelalte texte folosesc doar numele zeu, dar contextul și datele extralingvistice arată clar că se referă la Tangra Se pare că dezvoltarea semantică a lui tangra > cerul > personificarea și îndumnezeirea cerului > zeitatea Tangra > zeul, printre bulgarii dunăreni, era deja realizată Sensul "zeu* al tangra" este cunoscut și în alte limbi turcești (în turcă modernă, împreună cu Allah și taneri înseamnă "zeu") Distribuție largă a semnului Tangra IYI, înscris pe diverse obiecte arheologice - blocuri de piatră, o rozetă cu șapte dinți, inele, medalioane, plăci de bronz, țigle, cărămizi, vase de lut și alte obiecte, este una dintre mărturiile credinței bulgarilor dunăreni în această zeitate Se presupune că ar fi posedat putere apotropaică, adică a servit la protejarea împotriva bolilor și a altor spirite rele În lucrarea sa "Jagfar Tarishi" Bakhshi Iman spune că atunci când Vat Bayan a făcut pace cu khazarii, Khakan Kabanul lor l-a îmbrățișat și i-a spus: "Avem un singur Dumnezeu - Tan-gra, o rasă și o singură limbă turcă " adică nu există nicio îndoială că acesta este zeul pe care îl venerau și bulgarii din Asparukh (Isper) Acest zeu este menționat în mod repetat în epopeea bulgarilor din Volga "Povestea fiicei hanului" cu numele său Tangra și porecla lui Vsevyshniy sau Creator, care uneori este înlocuit de Allah - dovada că variantele epopeei care au ajuns la noi au fost scrise după impunerea islamului în Volga Bulgaria În traducerea poetică a lui G Kostov în bulgară modernă, Vsevyshniy este uneori înlocuit cu Tangra În "Povestea lui Chul-man" (Chulman tolgau), o altă presupusă epopee bulgară, Tangra este definită drept Marele Creator, creatorul universului Deja la începutul epopeei, se spune că, înainte de apariția oamenilor, Cele mai înalte Tangra au creat Alpii și div-urile, cei mai vechi Alpi au fost Alp Sun și Alp Luna Când au apărut tinerii Alpi, ei au început să se dușească cu cei bătrâni și, prin urmare, Tangra i-a pedepsit ordonând tinerilor Alpi să nască doar oameni muritori, așa că oamenii au apărut pe pământ Alp Shurale a decis că va deveni stăpânul lor și prin ei va stăpâni peste tot pământul Dar, devenind conducătorul sufletelor oamenilor, Tangra l-a lipsit pe Shurale de posibilitatea de a atrage chiar și o persoană la el Mai departe, se notează și alte activități ale Tangrei, din relatare reiese clar că în mitologia protobulgarilor aceasta era o divinitate supremă, care în ideile lor avea un aspect antropomorf, asemănător unui om uriaș De fapt, el este invizibil, dar el însuși vede totul din cer și dă judecăți drepte De el depindea soarta Alpilor și a Develor, precum și a khanilor, a oamenilor de rând și chiar a națiunilor El a interzis lupta între Alpi și a dat semne de victorie sau înfrângere în război Hanul și aici a fost perceput ca adjunctul lui Tangra pe pământ, care își împlinește voința Se credea că Tangra însuși l-a ales și l-a înzestrat pe khan cu această poziție și putere, precum și pe ceilalți oficiali guvernamentali de rang înalt Tangra și-a înzestrat favoriții cu putere magică (arenda), percepută ca o emanație a puterii și puterii sale nemărginite În afară de khan, printre ei se numără interpreții testamentului său, șefii de trib și strămoșii, precum și caii de război și animalele de sacrificiu Khanul a fost și preot (șaman // kolobar // kam I kahin) și în acest rol s-a luptat cu Dumnezeu-Cerul Ca preot, era obligat să îndeplinească ritul la jertfe Dar când khanul s-a îmbolnăvit sau, din alte motive, nu a putut să-și îndeplinească îndatoririle și să obțină victorii în bătălii militare, supușii săi au considerat că este un semn de la Tantra să-l omoare și să aleagă un alt han Ca parte a bulgarilor din Volga, bulgarii dunăreni aveau în mod firesc aceeași mitologie, în al cărei panteon Tantra era zeul suprem Probabil ca printre ei, pe langa cer, Tantra a fost identificata cu soarele, ceea ce este sugerat de atributele sale, calul si vulturul, ele fiind simboluri solare in randul turcilor Este cunoscută atât semnificația militară, cât și cea sacră a calului printre turci în general Potrivit vechilor bulgari, coada lui i-a ascuns chiria, prin urmare a servit drept simbol al Tantrei, care trebuia să asigure victorii Potrivit "Răspunsurile Papei Nicolae I la întrebările bulgarilor", steagul de luptă al protobulgarilor reprezenta coada calului ridicată pe o suliță Aceasta este asociată cu funcția militară a Tantrei, unul dintre atributele căruia este cal Cel mai probabil, Călărețul Madar este o imagine a Tantrei, care vorbește și despre prezența unui altar (lacas) al protobulgarilor la poalele stâncii pe care este înfățișat Vulturul ca simbol al Tantrei este judecat după o imagine din Preslav, care prezintă un vultur îndreptat spre un cerc cu o cruce în mijloc - un simbol al soarelui Imaginea sculpturală a unui vultur găsit în mormântul lui Asparukh este, de asemenea, asociată cu această idee Dar vulturul ar fi putut fi un totem al unui trib al bulgarilor Asparukh Sacrificiile erau un lucru comun pentru protobulgari Ele au fost efectuate în sanctuare în aer liber sub ochiul atotvăzător al Tantrei, iar animalele de sacrificiu erau un cal, câine, bou sau berbec și, în cazuri excepționale, oameni Când un câine era sacrificat, se depuneau jurămintele contractuale, iar înaintea ostilităților, oasele lui erau folosite pentru a diviniza rezultatul războiului După ritual, mai ales dacă divinația dădea semne favorabile, se ținea o sărbătoare, urmată de jocuri și concursuri de război Potrivit "Răspunsurilor ", protobulgarii i-au oferit și lui Tangra jertfe fără sânge; era obligatoriu să i se ofere mai întâi primele fructe coapte, iar apoi oamenii să le poată mânca și ei Astăzi, bulgarii pronunță mitonimul Tanira, adică cu accent pe a doua silabă, dar judecând după pronunția sa în limbile turcești și după legea accentului final în aceste limbi, este și în protobulgară A ; Bogdanov I , Prabulgari, S , : - ; mitologia bulgară Dicţionar din enciclopedie (editat de A Stoynev), S , : - ; Mitul păcii popoarelor, vol , M , : - ; Mikael Bashchu Ibn Shame Tabir, Povestea fiicei din casă Eposut na prabulgarite, S , : ; ; și altele; Tale of Chulman (Chulman's Trouble), tradus de Zend Burjan co-lobber: ; Tengri și Umai și literatura kazahă (manual) pentru clasa a VI-a: ; F liade M , Istoria credințelor și ideilor religioase, București, v , : - HEDGEHOG (arici / general În conștiința mitologică a bulgarilor, aceasta este cea mai veche și mai înțeleaptă creatură de pe Pământ, care nu îmbătrânește Miturile despre arici sunt rareori găsite printre alți slavi Unii credeau că provine din firele diavolului care i-au căzut când s-a hotărât /Bosnia și Herțegovina/ Potrivit unui obicei, bărbatul dintr-o familie în care au murit copii a ucis un arici, a uns un băț cu sângele lui, i-a pus pielea pe el și l-a așezat în fața ușii exterioare a casei pentru a alunga spiritele rele /sârbii/ Sârbii purtau o inimă de arici ca talisman împotriva bolilor Un alt obicei de a alunga spiritele rele este ca cei invitați la nuntă să poarte un topor învelit în piele de arici /slovenii/ Grăsimea de arici se aplică la înțepăturile febrile /ucraineni/, pentru durerile reumatice /Polesya/ etc Potrivit meteorologiei populare, dacă într-o zi senină de toamnă ariciul se ghemuiește deseori într-o minge, înseamnă că vine o iarnă grea, iar când va aduce mere în groapă, va fi foamea /Polezii/ Un arici care alergă /mâncărime/ prezice moartea sau o boală gravă Într-un mit bulgar, se spune că ariciul i-a spus bunicului Dumnezeu cum să acopere pământul cu cerul Cel mai popular este ro- vara ariciului în mitul cosmogonic bulgar al căsătoriei solare Potrivit unei versiuni, Soarele decide să se căsătorească cu Luna (Dennitsa sau o fată de pământ) și invită toate animalele pădurii la nunta lui Toate au dispărut, doar ariciul a rămas la groapa lui cu un morman de pietre în față Când a fost întrebat de ce a făcut asta, el a răspuns că după ce Soarele se va căsători, se vor naște mulți sori și apoi va deveni atât de fierbinte încât nimic nu va supraviețui pe Pământ; așa că învață să mănânce pietre Așa că ariciul l-a descurajat pe Soare și nu s-a căsătorit Pentru a salva pământul, Soarele i-a dat o coloană vertebrală pentru a se proteja de alte animale Din cauza înțelepciunii sale a fost numit vechea credință, dar această poreclă poate însemna și că este un personaj din mituri mult mai arhaice, în care înțelepciunea sa a fost subliniată În credințele populare, el nu îmbătrânește pentru că se hrănește cu iarbă care îl întinerește Potrivit unei legende, ariciul obișnuia să spună oamenilor unde a fost găsită floarea magică - au construit un gard în jurul bârlogului său, în care se aflau puii lui și, din moment ce nu putea să intre în ei, a plecat în căutarea unei flori cu care puteau debloca toate ușile și distruge toate obstacolele Când l-a găsit, gardul din jurul bârlogului lui se prăbuși Oamenii au urmărit ariciul și astfel au căpătat culoarea ierbii Potrivit uneia dintre versiunile credinței, el ține iarba sub limbă, potrivit altuia, este asociată cu țestoasa, iar printre unii slavi - cu alte animale Carnea, sângele și țepii ariciului sunt folosite în medicina populară ca medicamente Carnea era aplicată pe rănile supurate, iar sângele era băut în caz de anemie Unii și-au cusut botul de arici la pălărie sau în hainele de la umăr ca protecție de la lecții Huh w Există mai multe hiloți pentru etimologia ariciului, dar niciunul dintre ei nu este autorizat Sh mitologia bulgară Dicţionar enciclopedic, S , : ; Dicţionar etimologic bulgar, an , S , : ; Gura A V , Simbolismul animal în tradiția populară slavă, M , : -; si altii TARAMBAK (tarambak) O creatură demonică asemănătoare unui karakonjol w Etimologia termenului este neclară, dar după toate probabilitățile este de origine turcă CJ Gerov H , Dicţionar al limbii bulgare, vol V, S , : TARTAR (tartar /general/, tartur /real /) Personaj popular-creștin - rege, cap al diavolilor și al tuturor celorlalți demoni Scaunul lui este în Iad și de acolo îi conduce pe ceilalți diavoli Se credea că, așa cum Dumnezeu trimite un înger unui nou-născut, tot așa și Tartorus trimite un diavol Îngerul stă pe un umăr și diavolul pe celălalt Îngerul îl va proteja toată viața, iar diavolul va căuta constant să-l abate de la calea cea dreaptă Cele două creaturi sunt în permanență în război una cu cealaltă pentru sufletul episcopiei lor Se presupune că acest personaj a intrat în demonologia bulgară împreună cu un diavol din greacă, dar este posibil ca acești mito-nominanți să fi fost cunoscuți mult mai devreme și de traci, iar prin creștinism s-a impus în sistemul lingvistic și cultural bulgar Sh Gerov N , Dicţionar al limbii bulgare, vol V, S , : ; Marinov D , Credința populară și obiceiurile populare religioase, : TEGOTYYA (tegotiya /Yavrovo, AsenU) > VAMPIR " Nume secundar de la cadran tegotiya "greutate, suferință" Motivația este probabil legată de greutatea pe care aceste creaturi o provoacă asupra oamenilor vii sau de suferința pe care o experimentează ea însăși TENETS (tenets, teets /ZB/, teets /Belogr ; Gorno Linevo, Lom ; Godech /, thnts /N selo, Vid /; thints /Tsarevobrod, Shum /) Un demon din grupul morților vii, adică el este de origine umană și este de fapt o varietate de vampir Forma originală a tencului este necunoscută, dar judecând după nume, este identică cu demonul umbră În credințele populare, însă, tenca se suprapune cu vampirul, ceea ce este evident din reprezentările înregistrate despre el În primul rând, un goy s-a perceput ca murind, a ieșit din mormânt și a devenit rafinat, adică a devenit un tece Potrivit altora, este sufletul condensat al unei persoane moarte, i e o carcasă, un osuar, care, înainte de a fi îngropat, a fost zdrobit de vreun animal O altă versiune spune că este sufletul unei persoane care a murit de un ulcer la stomac sau de bătrânețe Toate aceste trăsături sunt, de asemenea, caracteristice vampirului Este posibil ca acesta să fie mito-minatul slav primitiv pentru conceptul de vampir Acest gând este sugerat de prezența demonului umbră în demonologia slavilor răsăriteni Ideile despre el nu sunt nici ele uniforme, dar spre deosebire de cea bulgară principii, tenjul rusesc se corelează în primul rând cu spiritul de pază al proprietarului (în rusă: домовой): în sărăcie apare ca spiritul unei mofete de pădure sau ca proprietarul unei case Sub masca unui spirit de casă din pădure din umbră, îi place să glumească cu cei care petrec noaptea în ea, când îl enervează cu ceva sau nu-i plac În funcția unui spirit de casă, adică gospodar (domovoi) el apare sub forma unei umbre si asta prefigureaza unele schimbari in viata oamenilor Uneori, umbra însăși, tulburând oamenii, le prezice viitorul Dar, în același timp, îi este frică să se apropie de oameni Potrivit altora, este o contraparte fantomatică a omului care poate exista independent, influențând soarta oamenilor Dar uneori îndeplinește simultan funcția de umbre a unei persoane, care îl urmărește constant ca însoțitor Aceste fapte arată că tenecul bulgar și rusesc tenje (sięgi polonez) sunt o reminiscență a unei imagini mitologice slave arhaice, care a suferit diferite procese de război semantic, iar după instaurarea creștinismului, a adoptat în mare măsură trăsături și ale altor demoni De asemenea, este posibil ca numele principii să fi fost un dublet al apariției, fantomă Numele zece în rusă înseamnă "umbră" Își are originile în slava veche, unde avea forma *иопь, iar cuvântul Чёпьсь este derivat din el *? apariţie' Această versiune a structurii interne a principiilor DOCTOR Termenul este derivat din cuvântul sac + -jiya Motivația formării sale este determinată de faptul că acest tip de vindecători populari făceau amulete sub formă de pungi mici, în care puneau ierburi, despre care se credea că protejează împotriva bolilor și a magiei Se purtau la gât TORBALAN (torbalan /general/, tarbul 'an /Avren, Krum /) O creatură înfricoșătoare imaginară obișnuia să sperie copiii atunci când nu ascultă Copiii se tem de toți demonii, iar în fiecare tradiție există unul sau mai multe personaje mitice care au fost folosite special în acest scop Englezii obișnuiau să sperie copiii cu anasonul negru - mitic o bătrână cu fața albastră și gheare de fier Potrivit legendei, ea locuia într-o peșteră și ieșea noaptea să caute copii de mâncare În mitologia turcă, această funcție este atribuită lui Taram-baba - un om mic cu urechi lungi de măgar, care locuiește într-un dulap din casă După islamizarea lor, turcii au început să folosească în acest scop Omaji ( ■ VAMPIR Etimologia termenului este neclară FEBRA (febra /general/) Personificarea bolii febrei (Febris), care este demonizată în mitologia slavă Această tradiție provine probabil din hinduism, unde febra bolii este condusă de zeița Kalavikarnika Printre slavi, nu există o zeiță analogă În reprezentările populare, boala în sine este personificată și multiplicată în imaginile a șapte, nouă sau douăsprezece surori Printre slavii estici, cel mai popular nume al acestui demon este Lihoradka, iar cele trei surori sunt numite Tryasovitsa, Trasavitsa, Tryasenitsa, Treseya (Tryasen, Tryassya), Tryasunya, Tryasukha sau Treasen, Ognen (Ognenna), Ledea (Oznoba, Znobeyanoba, Znobeyanoba) ) Sunt fiicele regelui Irod și ale reginei Jupel Arată înaripați, dar foarte urâți - uneori sunt orbi și fără mâini Prin natura lor, sunt foarte răi și sunt în permanență foame Cea mai groaznică dintre ele este sora mai mare, care este legată cu douăsprezece lanțuri de un scaun de fier, dar nu-și dă drumul părului de la mâna dreaptă, ceea ce o apropie de imaginea Morții Ea le spune celorlalte surori ce să facă Toți trăiesc în iad Legendele bulgare nu menționează vârsta sau aspectul lor Într-o rugăciune alocrifă creștinizată, se spune că din agitata Marea Roșie au ieșit femei cu păr lung, care s-au prezentat astfel: "Suntem Tresavii, fiicele regelui Irod" Mai departe, își spun numele, iar autorul le interpretează: primul este Tresea, al doilea Ognea - "cum se încălzește o sobă de lemn de pin, așa arde Ognea corpul uman", Ledea "ca gheața rece urăște neamul uman , o persoană din ea nu poate fi încălzită nici măcar în sobă", Gnetea "stă în coastele unei persoane și îi răsucește pântecele, dacă cineva vrea să mănânce, lasă-l să mănânce, doar că totul iese din sufletul acestei persoane", Gr-nuiia - "se instalează în pieptul unei persoane, umerii putrezesc și iese sforăitul", Surditatea - "se instalează în capul unei persoane, oprește urechile, se rupe capul și persoana respectivă devine surdă", Pukhnea "i face pe oameni să plece departe", Galbenul "este ca culoarea galbenă pe câmp", Karkusha "este mai blestemată decât ceilalți, trage venele brațelor și picioarelor", Gledea - "și este mai blestemată decât ceilalți, nu dau unui om să doarmă noaptea, demonii se apropie de acest om și mintea îi înnebunește", ultima este Nevea - "sora lor cea mai mare Tresavitsa, care i-a tăiat capul lui Ioan Înaintemergătorul, este cea mai blestemată dintre toate Prinde omul și nu poate trăi" În memoria populară a bulgarilor se păstrează numele: Ginuiia, Gledeia, Gluheia, Zhelteia, Karkuiia, Ledeia, Lomaya, Neveia, Ogneia, Polneia, Treseia și Ferteia văzute, unele denumiri se potrivesc cu cele rusești și, ca și acestea, reflectă starea de boală a pacientului sau tipul acestuia și consecințele bolii - o mărturie a arhaicității acestei credințe, în ciuda prezenței elementelor creștine Conform credințelor dintre bulgari, când una dintre surori se stabilește cu cineva, plâng și celelalte Mai este și alta - "febra de trei ani", care este cea mai groaznică dintre toate Aceste surori au o casă în lumea interlopă, ca și celelalte boli, dar nu locuiesc în ea pentru că sunt în permanență cu oamenii Conform unei alte credințe păgâne, așchii se ridică din mare pentru a chinui omenirea Apar la persoanele care sunt deja bolnave sau au un organism slăbit Cel mai adesea ei torturează și chiar ucid femeile în travaliu și uneori copiii lor Nu se duc la oricine, ci doar la cei speriați sau împușcați de animale sălbatice, și mai ales la păcătoși - bețivi, cei leneși la rugăciune, cei care nu respectă obiceiurile sărbătorilor, nu cinstesc sfinții , etc Boala a fost alungată prin incantații, incantații și invocații În medicina populară s-a tratat "febra de trei ani" în mai multe moduri: ) se întinde peste pacient orz fiert și un decoct de frunze de liliac, din care se bea o băutură dimineața; ) cu un decoct de sunatoare sau sunatoare, povet, lacramioare, iarba de foc, baut noua zile la rand; ) prin fumigarea pacientului cu una dintre aceste plante; ) în unele regiuni, pacientul este dus la un urs pentru a-l călca în picioare etc Ca măsură preventivă, dimineața devreme de Sf Gheorghe se face scăldat în rouă Numele este derivat din verbul tresa + suf -ka si legat de faptul ca pacientul tremura Sh Vlasova M , Novaya Abevega Russian Superstitions, Sankt Petersburg, : - ; Georgieva I , Mitologia populară bulgară, S , : - ; Glushko E A, Medvedev Yu M , Enciclopedia Rusiei, : - ; Jordan M , Enciclopedia zeilor S , ; Marinov D , Credința populară și obiceiurile populare religioase, S , : ; Literatura veche bulgară Apocrife (Compilat și editat de D Petkanova), S , TRIACHKA (triachka / Gorno brodi, SyarU) > ÎN RACHKA Numele este derivat deverbal din verbul triya + suf - fată Motivația reflectă modul în care aceste vrăjitoare vindecă - frecând, masând - abdomenul femeilor fără copii pentru a concepe TROYAN (Tro Ann) Vechi zeu slav cu funcții, statut și comportament neclar Această zeitate este menționată în monumentele scrise din Rusia veche împreună cu Veles, Khore și Perun Apare în rolul de patron În "Slovo za Igorevna Polk" Rusia antică este numită "țara lui Troian (Trayan)", iar vremea primilor conducători ruși care au condus în perioada păgână a fost definită ca epoca troiană În folclorul sârbesc, Troian a fost demonizat și perceput ca regele nopții cu aspect antropomorf, dar cu urechi și picioare de capră Într-o poveste este descrisă ca având trei capete, dintre care unul mănâncă oameni, al doilea - vite, iar al treilea - pește În fiecare noapte își vizitează iubitul, unde stă până când cântă primul cocoș sau până când calul îi mănâncă fânul Dar într-o noapte fratele iubitului său a pus nisip pe cal în loc de ovăz și a smuls limba cocoșilor Așa că a stat până în zori, iar razele soarelui l-au topit Titlul de rege vorbește despre influența dintre sârbi a legendelor arhaice despre împăratul Traian, o figură semnificativă în istoria Imperiului Roman Se presupune că arhetipul sau prototipul lui Troian este Triglav - una dintre cele mai înalte zeități dintre polonezii baltici, ale cărei capete simbolizează autoritatea sa asupra celor trei lumi - cerească, pământească și subterană Este posibil ca împăratul roman Traian să fi fost asemănat cu un demon și ulterior acceptat ca atare După creștinizare, probabil că a avut loc contaminarea între cele două personaje Informații directe despre prezența zeului Troian în panteonul bulgar nu au fost găsite Dar dacă presupunem că Umblarea apocrifă a Maicii Domnului a intrat în literatura rusă prin cea bulgară, atunci fără îndoială Troian era cunoscut și de bulgari Nu este complet exclus ca unele dintre numeroasele toponime reale înregistrate și probabil toponime imaginare în folclorul cântec creat cu acest nume să fie legate de împăratul roman Traian, care a trăit și a fost șeful Imperiului Roman în perioada - , adică este cu câteva secole înainte ca slavii să se stabilească în Peninsula Balcanică Dar interpretarea etnolingvistică a acestor nume de către A Kaloyanov sugerează că, dacă nu toate, atunci cele mai multe dintre ele sunt mai degrabă motivate de teonimul slav Troian Această prezumție își găsește confirmarea într-unul dintre basmele populare bulgare "Țarul Traian cu urechi de măgar" Cu greu ar putea fi o reminiscență a unei legende despre împăratul roman Traian Mai degrabă, personajul principal din această poveste este o imagine comică a unui arhaic Zeu slav, consemnat în izvoarele scrise cu mitonimul Traian Ridicul său în basm reflectă atitudinea negativă ulterioară față de vechile zeități slave - o consecință a luptei agresive a bisericii creștine cu credințele păgâne vii în rândul oamenilor £ Kaloyanov A , Împăratul Traian sau zeul Troian în numele orașului Troian? I Învățătura Staro-Ilaninsky, , S , : - ; Slaviansk mitologie Dicţionar Enciclopedic, M , : ; Mitologia troiană și slavă: ; Yudin K , Troyan in the Tale of Igor's Campaign" (la problema interpretării): ТЪПШЪОЗ (t'pigyoz, tepeg'z /p&zrJ) O ființă demonică în imaginea unui monstru uriaș cu un ochi pe frunte și unul pe temeto Acest personaj este turcesc, mai exact Oguzki El este bine reprezentat în epopeea Oguz "Cartea bunicului meu Korkug" Potrivit acestuia, Tupigyoz (Stepegyoz, Depe-Gyozu, Depe-Gyoza etc ) este fiul unei zâne și al unui cioban, dar crescut într-o familie a unui bogatyr Chiar și în copilărie, se distingea prin înălțimea sa enormă pentru vârsta sa, aspectul urât și puterea lui El a început să cauzeze probleme familiei sale adoptive de la început Când a crescut, a devenit canibal și a trăit într-o peșteră mare Pentru a ține oamenii în siguranță, a aranjat cu ei să-i furnizeze doi oameni și de animale în fiecare zi A cerut și doi bucătari, pentru că trebuiau să-i gătească în fiecare zi A fost și rândul eroului Bisat, care l-a depășit pe Tupigioz, l-a orbit și apoi l-a ucis Acest motiv este larg răspândit în folclorul mondial, iar Tupygeos este un analog al ciclopilor greci În cultura bulgară, Tupigyoz este cel mai probabil ocupat de gaga- ai luat Intriga legată de aceasta nu ne este cunoscută Nu au fost înregistrate descrieri ale imaginii sale Amintirea lui printre bulgari se păstrează doar în combinația de cuvinte stabilă pe scară largă: Gleba ca Tupigyoz și alte comparații, în relatarea Tupigyoz este o comparație jignitoare Conform acestei expresii, el era considerat prost k Mitonominantul tupigyoz este o variantă a lui tepegyoz //depegyoz în găgăuză Numele este complex în compoziție - tepe "coroană, vârful capului" + goe "ochi" Potrivit etimologiei populare, tepe este asemănat cu adjectivul dull Miturile păcii oamenilor, vol , M , : ; Dede Korkut kitabi (editate de prof turc Muharrem Ergin): ( ) și cartea Dede Korkut (citită și tradusă, în rusă de Bartold V V ): RUBBER (cauciuc) > MEDIC w Numele este format din verbul трлям "a masa", adică acesta este un vindecător care masează pacientul în timpul vrajei LLÎ Gerov N , Dicţionar al limbii bulgare, vol VI, S , : - TUMBELLETS (pahare /Verbits&, PreslU) Spirite rele, necurate, dar noaptea calcă, bat și țipă w Numele este asociat cu turul dilmbclck "un fel de mic ticălos" și /argo/ "prost, nebun" sud-vest UPIR (upyr /Dobr /) > VAMPIR GARNITURĂ (garnitură /Glass /) > GARNITURĂ URBALETI (urbalets Iruii /) > VÂNT ROȘU, VÂNT ROȘU Nume metaforic de la Urbalets 'foc mare', aparent datorita faptului ca pacientul se inroseste si ridica temperatura ridicata, parca ar fi pe foc URISNICI (urisnici /Sam ; Sof ; N Paz ; Svezhen, Karl ; Belgrad, Besar/, urinici /Sam ; Sof ; N Paz ; Bolgrad; Besar/, uresnici /Sof-J, uryos -nitsi /Arh BDR /) > ORISNITSI BROȘURI (cărți Bărbați veverițe URPHENE (Urphen) > ORFEU USOV (usov /Pagina/) Un tip de spirit rău din grupul bolilor Atacă oamenii, la contul este trimis cu magie, motiv pentru care i se spune și trimis Apare și atunci când întâlnești un vânt rău Cei atacați se îmbolnăvesc de boletus usov omonim, care este de obicei identificat cu o rană prin împușcătură Cu acest demon a fost asociată ofilirea picioarelor vitelor, care în dialecte este numită și cu numele de usov Demonul a fost alungat cu acordeon și alte practici magice Planta Prunella vulgaris a fost folosită pentru tratarea bolilor În calendarul popular Usov, este dedicată Marțea Usov - marțea Duminicii lui Todor, când era săvârșit un ritual pentru a proteja animalele de acest demon și de bolile pe care le provoacă Constă în ungerea cu seu a unui picior al unui taburet cu trei picioare, învelirea lui în cârpe și legarea lui cu un fir roșu, repetând în mod repetat incantația: "Lasă picioarele scaunului să se usuce, dar picioarele de bou nu!" " Cu semnificația tipului de boală în slavona bisericească se înregistrează variantele usov, usov și derivatul usovnik Numele este format din verbul sovam 'put in, insert, fly; boda, stab' (protoslav *savăti) cu prepoziţia u şi A eliminarea sufixului -om, care este înlocuit cu sufixul -nik/ъ/ în adverb Motivația numelui poate fi legată semantic de verbele push, mushkam și stab, stab, stab, i e este un "duh rău care "se umflă" în blana (între coarne, în uger) animalului" sau "un spirit rău care "își înjunghie" victima" Sh mitologia bulgară Dicţionar enciclopedic (comp A Stoynev), S , : ; Dicţionar etimologic bulgar, poz , S , : - ; Marinov D , Credința populară și obiceiurile populare religioase, S , : ; The Usoynites (usoynites and Ushir', G Oryakh /) > SAMODIVI w Acesta este un nume eufemistic format prin substantivizarea formei articol a adjectivelor Motivația reflectă credința că samovarii locuiesc în locuri viperoase SHOT (împușcare /Pagină/) Un demon al grupului de vampiri De asemenea, provine de la un om mort, dar de obicei este un copil conceput și născut în Sabat și care moare nebotezat Se transformă într-o lovitură în a noua zi după moartea sa Chinuit de sete intensă, în noaptea aceea a ieșit pentru prima dată din mormânt printr-o groapă pe care o săpase singur și a început să caute oi, vaci și cai pentru a le bea sângele Rareori atacă boii de tracțiune, bivolii și oamenii adormiți Victimele lui mor în aceeași noapte Semnele după care sunt cunoscuți cei uciși de o împușcătură sunt vânătăile și umflăturile de pe spate sau abdomen de unde a aspirat sângele Ca și vampirul, împușcătura suferă o dezvoltare și își schimbă aspectul în consecință În primele luni, arată ca o vezică mare, umflată, ca o cimpoiă plină de sânge, sau arată ca o minge de blană cu blana pe exterior care se rostogolește ca o minge Potrivit altora, ia forma unui cap de bivol, bou sau porc, care se rostogolește și el Alții susțin că aspectul său combină trăsături antropomorfe și zoomorfe Fața lui arată ca un bot de porc, dar mai scurt și există o gaură în locul nasului său Ochii lui sunt asemănători omului, dar roșii la margini, iar genele care fluturează constant sunt lungi și ascuțite Nu are gât, brațele și picioarele sunt foarte scurte, iar ghearele sunt lungi și negre Uneori corpul lui este foarte ușor, iar alteori este insuportabil de greu In aceasta faza ataca doar noaptea, dar nu iese sambata, pentru ca atunci isi pierde puterea Poate fi distrus împingându-se în țeapă cu un ciulin sau un țeapă ascuțit de păducel În a doua perioadă, are aspectul unui cuc-miau, care este gol (fără pene sau coadă), fără cioc și fără picioare, iar aripile sale sunt palmate Lovitura încetează să se mai întoarcă în mormânt, stând între coarne și în blana vitelor în timpul zilei sau la ugerul unei vaci Dacă este prins, plânge ca un copil mic În această etapă, pe lângă țărușul de păducel, acesta poate fi distrus și de vaporii de argint În timpul celei de-a treia etape, care are loc după luna a șasea, ea ia forma unui animal sau a unui om și, ca și scheletul, poate crea o familie în care se nasc vampirii S-a remarcat prin absența septului cartilaginos al nasului, motiv pentru care are o singură nară Spre deosebire de un vampir, o lovitură nu dobândește niciodată oase Oamenii atacați de acesta se îmbolnăvesc de o boală cunoscută sub numele de streelki, shot și usov, în care bolnavul are senzația că este înjunghiat cu ceva - un cuțit, o frigărui etc sub Alte boli mai sunt denumite o injectie - "coș, un loc umflat care doare foarte mult și pulsează"; "răni, care apar la vârful degetelor și mănâncă osul și măduva"; = vânt de vierme etc Potrivit tradiției, împușcătura poate fi trasă doar de un sabatar sau alungată de foc viu Se credea că doar mirosul este suficient pentru a fugi Prin urmare, în cazul unei epidemii în rândul animalelor, focul viu era folosit ritual pentru a face un rug, peste care animalele trebuiau să sară pentru a se curăța de boală Denumirile unui număr de plante sunt formate din termenul ustrel în mod metonimic sau sufixal: ustrel "creștere Turritis glabra>'; 'iarba pană cCynanchum laxuni>'; ustral "mai multe feluri de lovituri"; împuşcat 'creştere Cynanchum vincetoxicum'; convolvulus arvensis ) 'convolvulus arvensis'*; ) "ceas ", pentru că probabil erau folosite pentru a alunga săgeata și pentru a trata diferitele boli, deoarece provoacă Această presupunere este confirmată de semnificația săgeții, o plantă folosită pentru tratarea rabiei etc boli' w Numele ustrel se formează în modul invers de formare a cuvântului de la verbul ustre l vam "a străpunge, a lovi, a doborî" ( PRIMUL JUDAS Se presupune că mitonimul este derivat din numele masculin Philko, care, la rândul său, este derivat din Philip Sh Zaimov Y , carte de nume bulgară, S , FLANA /folk/ Unul dintre numeroasele nume ale zeului soarelui (sau zeului soarelui?) Este fixat de două ori în colecția de cântece epice și rituale "Veda Slovenna" În partea "Priturka I" citim: Flana le, sun le, sun le, Ogne le, raiul meu, Ogne, in camp, eren mi, Ogne, rana, tran mi, Ogne, havan mi /Veda Slavic, : / Un alt fragment, plin de cuvinte vagi, precizează: Flanul meu atârnă, atârnă în cer /Veda Slavic, : / Nu există nicio îndoială că acest mitonim se referă la soare w Mitonimul este de etimologie neclară Poate că este din tracă sau scită FORLEN (Forlen) /folk / > ORFEU f* Numele este o variantă a lui Ferklen AVERTARE (noroc /carte/, avere /rral /) > Vârtej ff Termenul este împrumutat din latină, unde fortuna are mai multe sensuri: "soartă"; 'fericire'; "ghinion" etc Cu sensul "fericire" este folosit și astăzi în diferite limbi, iar în bulgară dezvoltarea semantică se bazează în mod clar pe percepția vârtejului ca nenorocire UMĂR (UMĂR /Kyst ; Kost /) > FĂCĂTOR DE HIRO w Acest termen este format din forma dialectală phriam a verbului; hvgryam + suf - fată Motivația este asociată cu expresii precum "aruncă o felicitare, "aruncă fasole", "aruncă-mi un ochi în ceașcă*, adică "uită-te la cafeaua mea", etc Noj Aceste activități sunt de obicei efectuate de femei FURKLEN (Furklen) > ORFEU Ținând cont de faptul că în colecția de cântece epice și rituale "Veda slovena" eroul Ferklen are aripi mobile, cu ajutorul unui konto pe care îl poate zbura, numele poate fi tradus cu verbul dialectic furkam "zboară*, i structura interplanetară ar putea fi "cea zburătoare" Probabil așa au înțeles slavii bulgari semantica numelui Orfeu HALA (hala /general, ala /dial /); HALEVINA (halevina /folk /); HA-LA-HALETINA (hala-halegpina /folk /) Un monstru mitic, personificarea răului și a elementelor naturii, asemănător lamei Acest personaj mitic este caracteristic slavilor din sud și românilor Potrivit acestuia din urmă, ală este "un fel de dragon care provoacă furtuni" În imaginația bulgarilor, halatul este gros ca un butoi, are șase aripi și douăsprezece cozi Denumirile ei folclorice de șarpe halovit și șarpe cu trei capete de foc completează aspectul ei, de exemplu este serpentină cu trei capete, care uneori sunt descrise ca fiind de foc Coada îi este curbată, iar când este relaxată, aspiră apa din râuri și mări și provoacă ploi torenţiale Potrivit altor credințe, ea are aspectul unui taur cu coarne Potrivit altor versiuni, halatul este identificat cu un nor de trăsături, un nor de grindină sau cu o ceață Prin grindină, ploi abundente de vară, furtuni, vârtejuri și ceață, ea distruge recolta sau îi spune grâului să se coacă Ca și lama, uneori apare ca o bătrână urâtă și fără dinți În toate înfățișările sale, posedă puteri distructive enorme Se crede că are un frate - un pui kush și, potrivit altora, este o soră a lamei Astăzi, imaginile halatului, ale lamei și ale dragonului sunt împletite și greu de distins Potrivit credințelor populare, halatul provine dintr-un dragon bătrân și trăiește pe cer Când aterizează pe pământ, din el zboară scântei Pe pământ se ascunde pe stânci și în peșteri unde ține norii încuiați Alții credeau că fiecare mare și lac are un challah (după alții - o lamă) care blochează apele și le eliberează oamenilor doar împotriva unui sacrificiu uman De asemenea, posedă o bogăție nespusă, pe care o păzește cu grijă Roba face multe rău oamenilor, dar unul dintre cele mai grave este cauzarea unei eclipse de soare și de lună Acest lucru se face prin mușcarea acestor luminari cerești, furându-le, absorbindu-le sau pur și simplu acoperindu-le Acest motiv este familiar în multe mitologii, dar se referă la dragon Pentru bulgari, halatul este antiteza dragonului bun Când haina apare sub forma unui nor de grindină sau a unei aburi, dragonul luptă cu ea pentru a o alunga Uneori rolul unui ucigaș de dragoni este mai mult decât atât al unui erou (vityaz) - bete Mihailche (Zmeyche Mihailche), fiul regilor Marko Ognyancho etc Ea este, de asemenea, în dezacord cu lama Astfel, haina este stăpânul elementului de apă ceresc distructiv și, cu puterea sa asupra luminilor cerești, provoacă haosul cosmic w Numele hala este de origine greacă - xăXabi "tunet", dar cu o semantică schimbată, care este asociat cu o credință populară despre legătura strânsă a fenomenelor atmosferice cu monștri mitici asemănătoare dragonilor Același nume este folosit în română - hală, dar înseamnă "vârtej" Sub masca lui ali (алы) se găsește în armeană, unde înseamnă "duhuri rele care atacă femeile însărcinate, femeile în travaliu și răpesc copiii nou-născuți" Q Benovska-Sabkova, M , Dragonul în folclorul bulgar, Sofia, : - ; mitologia bulgară Dicţionar enciclopedic (comp A Stoynev), S , : ; Venedikov I , Stâlpul de aur, : - ; Georgieva I-, Mitologia populară bulgară, S" : - ; Marinov D , Credința populară și obiceiurile populare religioase, S , : - HARD /Willow, Presl / > TALASUM W Etimologia obscura Mitonominantul poate fi înrudit cu haro HARNIR (harnir /Verbitsa, Presl /) > DUȘMAN, DIAVOLUL De la o rădăcină saturată cu tare HARO (xăpo /vechi/, xăpy /Salcie, Pres /) Un personaj cu caracteristici neclare în mitologia bulgară În "Indicatorul** G S Rakovski susține că acesta este un zeu-hrănitor de suflete, iar în poemul "Călător în pădure" îl identifică cu grecul antic Charon Conform materialelor lingvistice adunate în domeniu, el este perceput pur și simplu ca un fel de rău, rău, loiiotiy Această semantică este exemplificată în jurământul Haro te yalo! Conform semanticii ei, acest personaj este mai degrabă un demon decât o zeitate Mitonominantul se păstrează în substantivul haro care înseamnă "persoană bătrână și urâtă" sau "om leneș, indolent, incompetent și rău" Se păstrează în expresii idiomatice precum vechiul xăpo și desolate haro - denumiri jignitoare pentru o persoană bătrână și în unele paremii: Fă un haro la apă dacă vrei să-ți învețe inteligența "Pune-l pe leneș la muncă, așa că va învăța tu priceputi!'; Haro a plecat, Haro a venit și koiinik a cules struguri și, de asemenea, în cântece populare pline de umor, unde imaginea lui este viu conturată: Begyla este un Mare Valah Pb un vechi haro gurlivo, Stero gurlivo, gidi mahnato, Gidi ghidi, gidi bhyoto: O pisică întinsă pe o grămadă pe umăr, F sânul îi frământă ca o camee rece, Îi miroase respirația a măr putred Tinere, tinere, du-te aurul de rouă, Pleacă de aurul de rouă, prima iubire! În poală zăcea o "pernă" de vipernica F sânul lui era acoperit cu mătase, respirația îi mirosea a busuioc alb proaspăt /c Belitsa, Svetivrachko/ Caracterizarea lui Haro este foarte apropiată de cea a grecului Charon, care transportă sufletele morților în lumea interlopă cu barca sa neagră de pe râul Styx - descris ca un bătrân bătrân posomorât, cu o barbă murdară, mată și o privire de foc, îmbrăcat în ruho zdrențuit etc Un alt cântec arată clar că, ca definiție în dialecte, Haro se referă și la proaspăt căsătoriți leneși și stângaci care nu știu să facă nimic: Fata i-a zis: "Cine esti tu, repede, stai, iti dau o bucata de lapte; Cu cine ești căsătorit, uită-te la pintyo-ul tău, Uită-te la pintyo-ul tău, rupe-ți furuncul!" - "Nu sunt burlac, dar sunt frâu, Mama este mireasă, Eroul meu este somnoros, somnoros: Fyoshta spală , se spală și doarme, Gyorgi umblă, săpunul ei Ei cresc: Fashta frământă, frământă și mocătură, Găinile merg, tastotyo cresc " /Ibid : / Haro este menționat și în colecția de cântece epice și rituale "Veda Slavena", unde este prezentat ca gardianul unei închisori, iar pe oricine cade în ea, îl aruncă în mare: "Șapte regi nu au nimicit, Lu gu Judi af zandan furlili, Deka sedi aru Haru îmbătrânit, He gu furle af moretu, Să le mănânce peștii și găinile " / : / Dacă acceptăm că în acest caz temnița "închisoarea" este o metaforă pentru lumea interlopă, atunci "bătrânul Haro îmbătrânit" era considerat conducătorul ei, ceea ce îl aduce din nou mai aproape de Charon Potrivit unora, haru sunt spirite cu aspect de diverse animale Aparent, după instaurarea creștinismului, zeul lumii interlope și al morților, Haro, a fost privit ca un demon w Conform lui G S Rakovski, haro este "legat de verbul hrănire, păstrare, garno etc" Artă Mladenov sugerează o legătură cu personajul din mitologia greacă, Charon - barcagiul care transportă morții Această versiune este acceptabilă, iar personajul și numele lui sunt probabil moștenite de la traci În același timp, în sunet, haro este aproape de hara "negru" în vechea mongolă, păstrat în buriat și crimeo-tătar și probabil a existat și în protobulgară Corespunde turcului kaga adică ca nume personal, Haro ar putea însemna Black Eye Pe de altă parte, după semantică, bulgară haro corespunde verbului хары- "bătrân" în limba uigurilor galbeni și apelativului turc vechi QART "bătrân" > карт, kart /Gag , Kuman , Kirghiz, Karach -BalkU; crap /am spus /; Variază / UzbekU, etc adică "bătrân, bătrân" Diferențele fonetice nu sunt problematice: trecerea la cuvântul inițial k~x este un fenomen obișnuit, iar cuvântul final t este abandonat, dar în greu este exprimat Ambele personaje par să fie conectate cu lumea interlopă Aparent, prin mitonimul Haro, personajul este legat de st gr Haron, iar în apelativul haro, semantica "bătrânului" turcesc QART este încorporată Sh Batakliev G , Mitologia antică, S , : ; Vakarelski Hr , Obiceiuri funerare bulgare, S , : ; Dicționar turc vechi, Leningrad, ; Malov S E , Language of Yellow Uighurs, Alma-Ata, : ; Sf Mladenov, Dicționar etimologic și ortografic al limbii literare bulgare, S , : ; Popstoilov A , Satul Zarovo, Salonic Cercetări istorico-folclorice și lingvistic-kovedice, S , : ; Rakovski G S , Index sau Ghid Odesa, : XIII HEKIM (hekim /YUB/); HEKIMIN (khekimin / Kubrat ; Zgomot; N sat, Tr ; Urumbegli, Viz ; Lazartsi, Elen /, XUKCMUH / Lazartsi, ElenaU, ekimin / Trn ; Sam /, ikymin / Str ; Tetu, ikymin /Sam /, ikymen /KkctJ); KHE-KIMJIA (hekimdzhya /YUZB/, ekimdzhya /Petrin/, ikimdzhya și Derekyoy, Smol ; Nemanci, Kuk ; Plovd ; Zheleznipa, Sof /, ikimdzhya /Ne-manzi, KuKU, Dra /Rum /Ikimdzhya, , ikimdzhya /Bansko; Gabrovtsi, Gevg /, ikimdzhoe /Voynyagovo, Karl /) > DOCTOR ȘI HEKIMKA (hekimka UB/); HEKIMJIIKA (hekimdzhiyka /YUZB/, ikimdzhiyka /B Iskar, Sam /, ikimdzhiyka /Krivnya, SofU, hikim-dzhikya /Goranovtsi, Kyust /, ikimdzhiyka ;Sof ; Sam /, Duekimdzhik) • Vrăjitorie w Termenul hekim "vindecător popular" este un cuvânt împrumutat din turcă, unde hckim este "medic, doctor, vindecător" Numele de variante rămase sunt derivate din acesta pe pământ bulgar Dar pentru bulgari, vindecătorii turci sunt identici cu un medic și cu un vrăjitor, întrucât au tratat la fel COLERA (Holera /general/) În credințele păgâne ale bulgarilor, holera este sora mai mică a Ciumei Se credea că cei doi trăiesc împreună și vin la oameni atunci când sunt trimiși de stăpânii lor Cele două surori seamănă, dar holera este puțin mai bună decât Ciuma La fel ca sora ei, îi este și frică de câinii de sabat și se ferește de spini culoare Holera este derivată din rădăcina adjectivului grecesc xolkrikos "bilios" Sh Marinov D , Credința populară și obiceiurile populare religioase, S , : ; Sf Mladenov, Dicționar etimologic și ortografic al limbii literare bulgare, S , HUNAPI /Protecție/ > NAVI w Mitonominantul este de etimologie neclară S-ar putea presupune că acesta este un nume compus în care prima componentă este etnonimul Hun/i/ Acest lucru nu este exclus, având în vedere că uneori demonii și alte creaturi mitice sunt denumite și cu etnome [cf gigant, femei armene etc ] A doua componentă este consonantă cu mitonominantul apo Este probabil o creatură mitică contaminată care provoacă boli HORESNICI (horesmshti /I TrU) > ORISNICI AUDE (a ei) Una dintre ipostazele zeului soarelui sau zeului soarelui în mitologia slavă veche Printre slavii estici, Hers este de obicei identificat cu Dazhbog În mod sporadic, unii îl văd ca pe o zeitate în sine, asociată în primul rând cu luna și lumina lunii Memoria lui Khrs se păstrează cel mai bine în literatura rusă veche, unde numele său este înregistrat în mai multe variante: Khrs, Khrs, Khusra, Hrs, Hros, Hare, iar în literatura științifică sunt adoptate variantele Khore Este menționat, de asemenea, în lista zeităților din panteonul prințului Vladimir din , precum și într-un număr de alți răsăriteni vechi scrise din Rusia, relatarea enumeră principalele zeități din mitologia slavă de est Cel mai adesea, numele lui este scris imediat după Perun, iar într-una dintre surse aceste zeități sunt definite ca cei doi îngeri ai fulgerului Într-o altă sursă se numește marea corvoadă, care își arată și importanța Esența sa ca zeitate solară este judecată de faptul că numele său este scris alături de Dazhbog, iar absența unei virgule între ei sau uniune oferă motive pentru identificarea lor De asemenea, este posibil ca Hore să fie zeul luminii soarelui sau al luminii zilei, iar Dazhbog să fie zeul soarelui (sau invers) În poezia "Un cuvânt despre regimentul lui Igor" se relatează că în timpul zilei prințul Vseslav judecă oamenii și guvernează cetatea, iar noaptea se transformă într-un lup, care parcurge distanța dintre Kiev și Tmutarakan, adică de la nord la sud și invers, traversând calea Ei, care "plimbă" de la est la vest După credință, transformarea unei persoane în lup, adică vârcolac, are loc la lună plină, ceea ce dă motiv de presupunem că Hore este personificarea lunii Pe baza acesteia, este permisă o legătură cu "spiritele pădurii și apei, iar de acolo - cu ritmul vegetației, tot cu lumea morților", adică relația Hore ~ Dazhbog corespunde relației dintre lună și soare Numeroasele toponime derivate din Hore pe meleagurile slavilor occidentali dovedesc ca si ei venerau aceasta zeitate Prezența toponimelor chiar și dincolo de granițele teritoriului slav de astăzi din nord-vest dă motive unor oameni de știință să susțină că această zeitate era numele întregii lumi slave Cultul lui Hore a existat și printre slavii din sud Amintiri despre aceasta se păstrează în onomastică šleHrsu personal este cel înregistrat într-un document sârbesc vechi În documentele bulgare de diferite tipuri, din secolul al XIII-lea până la începutul secolului al XVII-lea, se găsesc denumirile personale Khrs, Khrso, Hare, Khrsu, Khrus, Khrusan și patronimele HrsovIaI, Hrstov și Har zov, care sunt, fără îndoială, legate de bulgari 'credința în Dumnezeu al Ei În plus, mai multe așezări cu numele Hrsovo există și astăzi în Bulgaria (la Razgradsko, Shumensko, Blagoevgradsko și în Melnishko) Același nume poartă un oraș din Dobrogea de Nord, în regiunea României, iar numele vechi al orașului Razgrad este Hrsgrad, ceea ce înseamnă că numele satului Razgrad, Lomsko, este asociat și cu zeul Hrs Din acest mitonim s-au format și unele toponime din diferite părți ale țării O serie de toponime derivate din același nume sunt, de asemenea, înregistrate în diverse documente dinainte de secolul al XIX-lea Este posibil ca autonumele trupei etnografice, Khrsoi, să fie derivat din numele zeului Hers, ceea ce sugerează că această sub-etnie nu se referea doar la adoratorii soarelui, dar membrii ei se considerau cel mai probabil ca să fie descendenți din Soare, așa cum se considerau vechii Rusi nepoții lui Dazhbog Zeul Alb, Dazhbog, Enyo, Crăciunul, Zeul Gri, Sur, Yarilo Etimologia teonimului Hers and Hore este contestată Potrivit unei ipoteze, aceasta este o divinitate primordială slavă veche, al cărei nume este asociat cu cuvinte care înseamnă "cerc": Gr hbroo "cerc"; bulgară hor'o 'dans popular în cerc'; Rusă dans rotund "mișcare în cerc" etc Majoritatea savanților îl consideră un zeu împrumutat din mitologia iraniană Unii îl asociază cu soarele strălucitor sau strălucitor divinizat persan XurSet, Hoth Xores, referindu-se la noțiunea iraniană de strălucire divină Alții au presupus că "Khersa/Khusra din punct de vedere fonetic corespunde pe deplin cu sarmato-alanic *xors/ *xCurs "regele soare" reconstruit" Khrsa a convergit cu osetică Hogg, xwarz "frumos, bun", ceea ce nu este exclus , având în vedere că definit ca "drăguț; bun; glorioase' în antichitate erau concepte axiologice cu accent mitologic, referindu-se mai ales la soare Din același adjectiv în persană s-a format aleleativul khuros // hurus "cocoș", împrumutat și în turcă (horoz), care este motivat de faptul că cocoșul este unul dintre simbolurile solare, și poate pentru că a fost perceput și ca întruparea zeului soare Potrivit unei alte versiuni, Hore este echivalat cu zeitatea iraniană Khurshid "Soarele" Pe baza faptului că, în multe mitologii, calul este un simbol sau o imagine a soarelui, un număr dintre primii cercetători ai lui Hers au legat numele său cu vechiul norvegian hross^ isl hross, engleză, cal, germană comună ♦hrussa 'cal', i e Hore este "marele Cal-Soare", pe care prințul Vladimir Svyatoslavich l-a împrumutat de la varangi Această ipoteză, deși mult criticată, a avut susținători la mijlocul secolului al XX-lea Nu se caută nicio legătură cu Surya indiană, deși în limbile iraniene, inclusiv scito-sarmația și persană, St Ind sur-/ja/ apare sub diferite forme cu trecerea s> x(h), precum Ьѵаг în limba scitică, хит И хиг // хог И хог ) 'soare; însorit'; ) trad "fericire" - în osetă etc Autorii greci antici au fixat denumirile scito-sarmate Xopoadoț "mesager al soarelui" și HorfaDc "spălat de soare", în care prima componentă este hog-, însemnând aparent "soare" Este posibil ca aici dezvoltarea fonetică să fi fost: Херс "soare" > "frumos; bun; ' Aceasta înseamnă că Hurz și Hore AND Hurs nu sunt ambigue și sunt analogi ai zeului indian Surya și, prin urmare, și ai zeului Sura bulgar Există o ipoteză că Hore în mitologia bulgară "are ascendență iraniană cu mediere turcească și etimologia sa poate fi derivată din "soare", "strălucire" În această situație, în mitologia bulgară, el este identic cu zeul Sur // Sura Boga De fapt, chuvașii au o sărbătoare arhaică, Surkhuri, dedicată nașterii unui nou soare Numele său este compus din componentele sur și hur, despre care se crede că au fost cândva lexeme independente însemnând "soare" A doua variantă este caracteristică dialectelor osetice, de unde probabil au împrumutat-o slavii Probabil că această situație a fost și la bătrânii bulgari, pentru că probabil l-au împrumutat pe a Ei de la niște oameni vorbitori de iraniană Mai mult, aproape în același timp sărbătoresc și sărbătoarea Surva "Anul Nou" Este permisă o legătură a teonimului slav Hore cu apelativul englez "cal", deoarece calul este cel mai strălucitor simbol zoomorf al soarelui, care ia și această formă Potrivit "Ritvedei", soarele de primăvară a dimineții apare în imaginea unui cal sau a unui cap de cal; perșii credeau că soarele ia forma unui cal alb, iar pentru scandinavi a luat forma unui cal cu coamă ușoară cal slavii au luat soarele drept "koya însorit" Forma verbală engleză explică prezența urilor finale în Hore Aparent, statuia reprezentând un cal sau călărețul pe un cal alb în procesiunile de mascarada de primăvară printre unii dintre slavi este, de asemenea, asociată cu calul-cal Pe de altă parte, conform lui Bakhshi Iman, în mitologia turcă, Hursa este: "alp al focului și al fierăriei" și "este numele orașului de astăzi Kursk, care a fost un centru pentru extracția minereului de fier sub Bulgarii negri Ca zeitate păgână a fierarului și fiu al soarelui, Alp Khursa este reprezentat și în epopeea protobulgară "Povestea fiicei hanului" Se pare că acest mitonim era bine cunoscut unor turci, în special protobulgari , iar semantica ei sugerează , că această zeitate păgână a fost percepută ca personificarea focului sau a focului ceresc, adică Soarele În toate cazurile, cel mai probabil, el sau numai mitonimul a fost împrumutat de triburile iraniene și corespunde slavului Ognyan Dar aici ar trebui să se țină cont de faptul că potrivit epopeei bulgarilor din Volga Legenda lui Chulman (Chulman tolgau): ( ) Khursa a devenit maestru de fierărie și un meșter care a făcut totul, Sh Abaev V I , Dicționar istoric și etimologic al limbii osetice, vol : ; v II: , M -Len , ; Barbolova , Structura și origine mitologico-semantică asupra adjectivului sur și surva în bulgară ezik (partea ), EI "LiterNet", Varna, ; Bashli Iman, Dzhagfar Tarihi Codul cronicilor bulgare Vol , S , : ; Vasiliev M A , Păgânismul slavilor răsăriteni în ajunul botezului Rusiei: religios și Interacțiunea mitologică cu lumea iraniană reforma prințului Vladimir, M , ; sshchiyat, Caracteristici ale formării și dezvoltării păgânismului est-slav I Op : Revista de internet Machaon, nr , iulie-august : /numberJO/anal -iti /paganism print /index html>; Geyipor A, Mitologiya na slavyanite, S , : - ; Kaloyanov A, Numele grupului etnografic este khartsoi și kul-t't kam zeul Khars I Kaloyanov, A , Limba bulgară veche, : - ; Mikhail Baschu Ibn Shame Tebir, Legenda pentru dytseryat pe khan Eposyt în prabulgarite S , : ; ; Fundamentele lingvisticii iraniene Limbi iraniene antice, Moscow , : ; Panchovski I G , Pantheont in the antic slavs and mitology to them, S , : - ; Rybakov B A , Păgânismul slavilor antici, M : - ; Legendă pentru Chulman (Chulman tolgau), tradus de Zend Burdzhan kolobar: ; Mitologia slavă, M , : ; Toporov VN, Despre elementul iranian în cultura spirituală rusă și folclorul slav și balcanic Reconstrucția vechii culturi spirituale slave: surse și metode M , : - ; Famintssh A S , Zeitățile slavilor antici, M , : - Tzantsolei (tsantsolei) Un spirit care sare din stâncă în stâncă Mitonominantt este de etimologie neclară Este probabil de natură onomatopeică Sh Gerov N , Dicționarul limbii bulgare, vol V, S , : FLOAREA (Floarea /Sil /) > BABA SHARKA Asemănarea cu o floare și folosirea formei diminutive a cuvântului, transformată într-un miton-eufemism, este de a potoli demonul TSVYATKU (Color KO /secret Drundar language/) ► RAIKO w Teonimul coincide cu numele personal masculin Tsviatko, dar în acest caz motivația este probabil legată de paleta de iederă, alcătuind culoarea albă, respectiv lumina soarelui, ale cărei Culori se reflectă clar în curcubeul ceresc, adică structura interioară este "multicoloră" TSOLOGLAVETS (Tsologlavets IBozev}, Tsologlavets /Radovene, Vr /), TSOGLAVETS (tsoglavets /Makotsevo Sof ; Sam /) X PESOGLAVETS w Termenul este dibazic A doua tulpină derivată este capul, dar prima este neclară Probabil că a suferit o schimbare de sunet fără sens pentru a eufemiza numele TSOTOMAN (tsotoman, tsutsuman) > ISPOLIN w Numele are o etimologie neclară Tsutsula este probabil din aceeași rădăcină LJ Geroi N , Dicţionar al limbii bulgare, vol V, S , : ; CRAVENICA (Crvenica /Mac /) > CREVENKA CUR>CUR TSUTSULA (tsutsula /Popovets/) O creatură demonică, asemănătoare unui om, care cutreieră noaptea prin cimitire (probabil un eufemism pentru vampir) w Mytho-nominantt este de etimologie neclară Este posibil ca inițial să fi însemnat forma feminină a unui tsotsoman ROȘU (roșu /Ohrid/) Un eufemism pentru spiritele rele, pentru că apar noaptea și fac rău oamenilor Numele se obține prin substantivizarea lrilagagelpo chi (dial tsaraen) la plural h , care în acest caz înseamnă "frumos" - de obicei în mintea umană, roșu și frumos sunt sinonime, care yaay-karko este o expresie rusă, unde красный înseamnă "roșu" și "frumos" HARAPINA NEGRA /folk / > ARAB CHANI (chani /dial /) Spiritele pădurii, binevoitoare față de oameni și le dăruiesc calitățile pe care le doresc, Numele are o etimologie neclară Aici ar trebui să se țină cont de faptul că în limba protobulgarilor, chan este unul dintre numele unui lup Este posibil ca chani să fie o formă de plural h sau umal din chan WIZARD (vrăjitor /general/) > WIZARD; MAGICIAN și CHARODEIKA (vrăjitoarea /general/) > VĂJĂJITĂ; Vrajitoarele w Numele sunt de origine slavă În Sf Bulg a fost înregistrată formația ѵародѣi În majoritatea limbilor slave, substantivele și/sau verbele din i -e au fost păstrate rădăcină *k(w)er- "a face" > sanscrită kwta-s "a făcut* > bulgară charuvam, fermecat "încânta (prin spunând vrăji)" Legat semantic cu cadranul bulgaresc praveno, pravina, făcând "matnya" Literal vrăjitor înseamnă "cel care se ocupă de vrăjire, adică de magie" și astfel farmecă oamenii LJ Mladenov St , Dicționar etimologic și ortografic bulgar al limbii literare bulgare, S , : CHEMER (чёмер /Arda; Smol ; Elena; G Or ; Snezhina, Provad /, чём'ёр /Кравеник, Sevl/, чём'ёр' /Hask ; Kazan /) Spiritul de vrăjitoare rău; Diavol Numele čomer cu semnificația "spirit rău necurat" se găsește și în alte limbi slave, dar imaginea sa nu este descrisă Este folosit în principal în fraze persistente de natură protectoare În multe cazuri înseamnă și un tip de boală: cefalee (vârtej), dureri de stomac, tulburare, dizenterie, vărsături /rusă, ucraineană, poloneză/; чёмир "crampe abdominale"; boala biliară a calului /rusă, belarusă/; edem /cehă/; puroi /slovenă/ În unele limbi ruse, chemer (chemur) "diavol", chemor "spirit de pădure (leshy)" și chemer "vierme mare cu coarne și otrăvitor" Acest din urmă sens ar putea sugera că imaginea acestui demon este zoo mor-fen Sensul "breton" este, de asemenea, fix; păr; perchem' /rusă, ucraineană/ Uneori înseamnă conceptele abstracte de necaz, supărare, furie /slavi de sud, ruși/ În dialectele bulgare, acest apelativ are și înțelesuri diferite, dintre care unele se găsesc și în dialectele rusești: un cuvânt apotropaic în raport cu oamenii și animalele; rău un copil bun; mânie, mânie; ceva neplăcut, dezgustător; mare durere, grija; Blestemul; adversitate În aceste sensuri, cuvântul este folosit în primul rând ca peiorativ În bulgară, un derivat al chemer este numele plantei cervil, cheremyga "o plantă care, conform tradiției, posedă proprietatea de a vrăji și de a vindeca " În cântecele populare, zâna Erina vindecă cu ea copilul eroului Sekula Dar este și una dintre ierburi separate, adică cu care se fac vrăji pentru îndrăgostiți separați Se recoltează numai la mijlocul verii În alte limbi slave, chemer înseamnă și o plantă, cum ar fi *ku-kuryak' /ucraineană/ La capitolul sunet, chemerul a fost luat din Sf Bulgaria ѵілмрк "otravă", care provine din pre-slav rădăcină *kesh- CJ Mladenov St , Dicționar etimologic și ortografic bulgar al limbii literare bulgare, S , : ; Tolstoi N I , Limbă și cultură populară Eseuri de mitologie slavă și etnolingvistică, M , : - ; Dicționar etimologic al limbilor slave, , M , : - CHE MISH (chemyii /Bogolin, G DelchU) > DRAGON Termenul este de etimologie incertă Din punct de vedere sonor, se potrivește cu un turneu țctniș 'stafide; dud uscat sau cireș; pepene; para dulce; naut; persoană slabă, puști', dar din punct de vedere semantic nu se suprapun Ar putea fi legat de un rus solz "solz de pește sau alt animal solzos" Q Тольковый словарь русского языка (sub redacția D N Ushakov), vol GV, M , : ; Sdz Derleme Dergisi, p , Istanbul, : CHEPKARITSA (chenkarica /civlG) > Vrajitoarea; VRĂJITOARE Numele are o etimologie neclară Probabil asociat cu un tur sepk "bătălie", pentru că uneori în timpul somnului sufletul vrăjitoarei părăsește trupul și se luptă cu alte vrăjitoare G Dicționar turco-bulgar, S , : VÂNT ROȘU' (Vânt roșu /G OryakhU, Vânt roșu /SZB/, Vânt roșu /Plev /) Personificarea vântului sub forma unei ființe antropomorfe care posedă puteri supranaturale Se găsește mai ales ca personaj în poveștile populare fantastice Potrivit acestora, are aspectul unui pitic cu cap mare și barbă lungă, fața lui este roșie ca o flacără, iar părul și barba sunt verzi ca iarba Pe ceafă, sub păr, are un ochi cu care se uită în timp ce doarme Puterea lui, care este ascunsă în barbă, este atât de mare încât pe unde trece, dărâmă copaci întregi, iar iarba rămâne călcat în picioare de parcă l-ar fi călcat în picioare turme întregi de vite Vântul Roșu crud și fără inimă trăiește într-o peșteră din pădure Îi place foarte mult să fure ouăle și puii păsărilor din cuiburile lor Nu se notează nicăieri, dar se pare că acest personaj mitic provoacă și boala vântului roșu cu același nume [cf Chervenka ] Legătura vânt ~ boala se găsește și la Rupel, care în același timp apare ca un nume dublu de vânt roșu și boala roșie Pe de altă parte, aceeași boală se mai numește și împușcat - numele unui alt demon care provoacă boli Toate acestea sunt un indiciu, deși unul slab, că Vântul Roșu s-a referit cândva la grupul de demoni auto-divini care provoacă vârtejuri, vârtejuri și unele boli grave Se pare că de aceea Vântul Roșu este uneori identificat cu ei Cel mai probabil, demonul, vântul și boala numite Vântul Roșu sunt încarnări diferite ale aceleiași ființe mitice Acest substantiv compus are o structură transparentă: este format din lri-adjectivul roșu si apelativul vant Motivația pentru denumirea personajului de basm se referă aparent la fața roșie ca flacără a demonului și funcția sa de a provoca vânturi puternice Vakarelski Hr , Etnografia Bulgariei, S , : ; Rainov N , Ochi nesățios// Basme bulgare, S , RED WIND {Vânt roșu LLBI, Vânt roșu /SZB/, Vânt roșu /Plev/) și CHERVENKA* {Chervenka /Osikovo, G Delch ; Stakevtsi, Belogr /); CHERWEN-KATA {chervyonkata)', CUTIE DE RUJ Un spirit rău care provoacă boli cu aspect antropomorf În imaginația populară, Vântul Roșu apare ca o femeie grasă, urâtă și roșie Acest spirit provoacă boala Erizipel, în care pe corp apare o umflătură, care se înroșește, crește și ajunge rapid la inimă, după care persoana moare Potrivit altora, provoacă pete și umflături pe față Când un loc afectat de spirit de pe corp se extinde, este o rubeolă feminină, iar dacă este localizată într-un singur loc, este o rubeolă masculină Se crede că acest bolet este o soră a chefinului alb, de care este greu de distins Boala este tratată urmând o dietă și folosind un medicament turcesc Vrăjitorii bulgari au scandat și au făcut vrăji în timpul acestei boli: Chervenushe, brojdenushe! Casă roșie împrejmuită; ca este o seara buna, asa ca nu taceti! Chervenushe, foc a ars, cenușa a fost împrăștiată de vânt, s-a răspândit pustiu deasupra Tilly-Leisko, unde cocoșul nu cântă, unde pasărea nu ciripește, unde focul nu arde, unde omul nu umblă Adresă Chevrilnice, Opalniche, nu înroși, nu înroși! face parte dintr-o altă bailika brojdenushya, gilinji, Dobr anka, dobreno, opal, rupyol , urba-lets, shot, tsrvenitsa Etimologia numelui și motivația de formare a cuvintelor sunt clare Termenul este derivat din adjectivul vierme* + diminutiv suff -ka + art morph, -ta, care este asociat cu culoarea umflăturii, dar formarea Vântului Roșu este probabil metaforică a demonului cu același nume, provoacă vânt și boală O Dicţionar etimologic bulgar, poz , S , : ; Vakarelski Hr , Etnografia Bulgariei, S , : ; Gerov N , Dicționarul limbii bulgare, vol V, S , : CHERVENKA (Chervenka /dial /); CHERVENUPIA (Chervenuiia /dialU) Eufemisme pentru variola spirituală care provoacă boli , una dintre surorile care provoacă varietățile de variolă [vezi: Bunica Variolă] NEGRU (Negru /dial /) > BUNICA NEGRA BLACK VEDA (black veda / popular; poet) Multe vede BLACK SNAKE (șarpe negru) Un fel mitic de șarpe Potrivit legendei, există șerpi negri zburători care vin pe pământ din Iad, unde îi chinuie pe păcătoși Se credea că sunt periculoase pentru oamenii vii și pentru animale MAREA NEGRA (Marea Neagră /Sofu) ► CIUMĂ BLACK PANUKLA (Black Panukla) > CIUMĂ; PANUCLA ČERNOBOG (Chernobog), ČERNI BOG (Јерни бог, Жарни Бог /YUZB/); ČERNAY (Cherney) Vechiul zeu slav al întunericului, al întunericului, al nopții și al tuturor lucrurilor rele și teribile; antipod al Zeului Alb, cu care sunt veșnic dușmani Un cuplu se găsește în mitologiile diferitelor popoare din întreaga lume zeități - cu aspect antropomorf sau zoomorf, konto personifică începutul bun și rău și se pot raporta la aceste zeități slave și mai ales la Zeul Negru Cei mai frapanți analogi în acest sens sunt Ahura Mazda și Ahriman în Avesta Informațiile despre această pereche de zeități din mitologia slavă sunt puține, ceea ce face dificilă reconstrucția lor Fără îndoială, ele sunt legate de credințele dualiste în bine și rău Datele din "Cronica slavă" a lui Helmold - un autor din secolul al XII-lea, care vorbește direct despre credința slavilor balto într-un zeu al binelui și un zeu al răului - sunt considerate cele mai de încredere Totuși, acolo este menționat Cernobogul În mod logic , zeul binelui sa fie Belbog (Bulg Zeul Alb) In timpul praznicurilor in cinstea lor se beau dintr-o cana care se trecea de la unul la altul In "Cronica Minneaus" se spune ca slavii se inchina zeitatii malefice Negre Doamne, în a cărui putere se află orice rău și modelează-l astfel încât să nu le provoace necazuri atât în această viață, cât și în cea de apoi Potrivit unor autori mai vechi, în templul Retro a fost ridicată o statuie a Zeului Negru, care era venerat de Wends Unii îl descriu purtând armură și o suliță în mână gata de aruncat, chipul lui exprimând furie Înainte de război, i-au fost sacrificați cai și modele pentru victorie Acest lucru sugerează că pentru unii slavi era un zeu al războiului Una dintre interpretări permite posibilitatea ca Zeul Negru să fie conducătorul pământului și al spațiilor de apă ale pământului, deoarece acestea sunt conectate cu lumea interlopă Ca atare, el ar trebui să fie și zeul fertilității Aceste funcții sunt combinate de zeul egiptean Serapis, care era venerat ca conducător al vieții de apoi și, în același timp, ca dăruitor de fertilitate, iar pe de altă parte, a fost perceput și ca un vindecător divin În această situație, Zeul Negru apare și ca partener al Marii Zeițe Mamă Mitonimul Cami bok este păstrat în folclorul Kashubian, unde este reprezentat ca un demon Se crede că în mitologia sârbă această zeitate era cunoscută și sub numele de Crnobog, dar în vremuri mai recente, conform unui cântec sârbesc din ciclul epic al regilor Marko, zeitatea a fost identificată cu acest erou medieval Mitonimele Zeul Alb (Belbog) și Cernobog și variantele acestora se regăsesc în toponimia diferitelor popoare slave, în folclor și în unele combinații stabile de cuvinte, ceea ce confirmă prezența acestor zeități dualistice în panteonul mitologiei slave Ele au apărut pe baza opozițiilor mitologice alb ~ negru, lumină - întuneric, identice ca semnificație cu bine ~ rău și sunt incluse în conținutul lor În mitologia bulgară, zeul Zlenye este probabil identificat cu Cernobog Judecând după datele despre caracteristicile lor, cele două mitonime se referă la o singură zeitate, care a fost ulterior înlocuită de diavolul creștin În mitologia bulgară, Cherni Bog este soțul sau pur și simplu un însoțitor al Babei Cherna, care a luat numele Timei, care pare a fi un eufemism pentru Cherni Bog și Chernai, adică aceste nume denotă o zeitate Nu întâmplător în vacanță Chernyai Timen (Baba Cherna) (din toate probabilitățile dedicat Zeului Negru) patronul acestei sărbători își bate unghiile în pământ, ceea ce este interpretat ca un proces de fertilizare sau pregătire pentru acesta pe Mama Pământ Ideea de a impregna Marea Zeiță Mamă de către un Zeu Negru datează din neolitic, când pe burta statuetelor feminine era înfățișat un dragon Este chiar posibil ca falusul, exprimat de obicei prin intermediul degetului mare sau mijlociu al mâinii, să fie unul dintre atributele Zeului Negru În acest sens el se corelează cu zeul grec Pan Mitonimele Byal Bog (Zeul Bel) și Cernobog în bulgară sunt convențional acceptate ca de bază În surse sunt prezentate variantele Zeul Alb și Zeul Negru, înregistrate în mai multe unități frazeologice și în colecția "Veda Slovenna" O structură analogică nominal-național-semantică în această colecție se regăsește în perechea de personaje Dragonul Alb și Dragonul Negru [vezi dragon], care sunt, respectiv, identici cu Zeul Alb și Zeul Negru, sau sunt predecesorii lor Baza unei astfel de comparații este dată de unele afirmații despre balaur Se știe că balaurul slav a fost personificarea pământului - un fapt care leagă Zeul Negru (Negru) cu Dragonul Negru Întruparea Zeului Negru ca Dragon Negru dă naștere unei analogii cu un vechi mit iranian, conform căruia spiritul rău Ahri-man ia forma unui dragon care cade la pământ Numele zeului egiptean Serapio se găsește în apelativul ebraic serafin "șarpe" Aceste date confirmă posibilitatea ca Zeul Negru să fi fost inițial un zeu al pământului, ceea ce îl face referire zeitatilor htonice, care sunt in general negre din cauza legaturii cu pamantul, care se presupune ca este negru Aceasta este subliniata intr-o fraza persistenta pamantul negru, folosit si astazi in limba bulgara, dar inregistrat si in Hitit cu sensul "lume subterană " În "Veda slovena" țarna Boga este prezentată și ca subordonată zeului suprem și maestru al tunetului și fulgerului: Dumnezeu m-a auzit, m-a auzit și m-au înfuriat foarte tare, m-au înfuriat Slujitorul regelui a strigat, slujitorul regelui a strigat, slujitorul regelui a strigat către Dumnezeu și i-a zis: "Tunet înverșunat faci pentru mine, cu tunet o întâlnire aprigă, tunet farli pe pământ, lasă-mi pământul să tremure, lasă-mi eroul să se ridice; " /Veda slovenă, articolul : / adică În acest caz, Zeul Negru apare ca un fulger Acest lucru ne readuce la identificarea lui cu dragonul, care în diverse mitologii antice este și strămoșul zeului tunetului Printre slavi, este Perun, care se angajează în luptă unică cu dragonul - predecesorul său Pe de altă parte, în aceeași colecție de cântece epice, mlaștina Cherni (Tsarna Boga) este identificată și cu Sura Lamitsa "sura lamya", care mai târziu a înlocuit-o complet În această formă, el luptă cu Zeul Siva (= Zeul Surva): Deci ai coborât la Siva Boga, așa că te-ai așezat în peșteră Faf roka lui toega de aur, buzduganul toega de aur, l-ai lovit pe Tsarna God, Tsarna God Sura Lamitsa, l-ai lovit pe gu, l-ai urmărit pe gu și te-ai împins spre cer, /Veda slovenă, articolul : / Acest episod arată o situație destul de complicată Zeul negru este identic cu lama, în timp ce Siva boga este identic cu balaurul - o altă dovadă că pentru bulgari sunt antipozi, precum balaurul și lama Dar lama aici este desemnată cu epitetul sura "strălucitor, însorit, sacru", ceea ce sugerează că inițial Zeul Negru și, în consecință, lama nu au fost percepute ca purtători și patroni ai răului Probabil s-a întâmplat mai târziu sub influența creștinismului în perioada dualismului Simbolul lui este culoarea neagră, care îl leagă de Iadul și de lumea interlopă în general Cel mai probabil, numele acestei zeități în sistemul lingvistic și cultural bulgar se păstrează în antroponimele Chernai, Chernika, Chernyo, Chernyu, care, pe lângă dorințe, sunt și nume protectoare, adică purtătorul ei este dorit să posede putere supranaturală și putere ca zeul răului, care trebuie, în același timp, să-l accepte ca pe al său și să nu-i provoace rău Aparent, denumirile černilnik și černilni-tsa, care înseamnă "o persoană rea (bărbat sau femeie) care provoacă probleme altora", sunt, de asemenea, asociate cu Zeul Negru Ei dezvăluie că pentru bulgari Zeul Negru este în primul rând un zeu al răului Cu toate acestea, nu există dovezi directe pentru această prezumție, care să permită interpretări și analogii diferite cu alte zeități atât din mitologiile slave, cât și din unele non-slave Se presupune că unul dintre numele Zeului Negru printre slavi este čort - considerat și un zeu păgân al lumii interlope, iar prototipul său este un dragon La fel ca urmașul său, este considerat conducătorul pământului și al treburilor pământești, funcție transferată ulterior diavolului creștin, care preia multe dintre trăsăturile în caracterizarea sa Etimologia mitonimului este transparentă Este derivat din adjectivul negru combinat cu zeu Cu toate acestea, motivația din spatele denumirii nu este deosebit de clară Pe de o parte, definiția negru este asociată cu o noțiune tradițională conform căreia culoarea neagră este un simbol al întunericului, al întunericului, al tot ceea ce este urât și rău, care în acest caz este asociat cu una dintre presupusele funcții ale Zeului Negru (Negru) ca o zeitate răuvoitoare, care provoacă probleme oamenilor, creând rele și deținând putere mai degrabă distructivă decât constructivă Pe de altă parte, dacă funcția sa este un zeu al Pământului, atunci în mod clar mitonimul este strâns legat de culoarea solului Percepția culorii negre, otgam și a Zeului Negru, ca simbol al morții și al răului în general, este legată de credința că au fost create de zeitatea morții și a răului care trăiește în întunericul și adâncurile lumii interlope L Gavrilov D A , Ermakov S E , Zeii antici ai slavilor, M : - ; Gerov N , Rechnik în limba bulgară, v V, S , : ; Glinka G , Religia antică a slavilor și Sat Miturile slavilor antici, Saratov, : - ; Golan A , Mit și simbol ; Grushko E A , Medvedev Yu M , Enciclopedia Tradițiilor Ruse, M , : ; Kaisarov A , Mitologia slavă și rusă Și Sat Miturile slavilor antici, Saratov, : ; Mitologia slavă Dicţionar Enciclopedic, M , : - ; ; - ; Tolstoi N I , Iuzhnoslav tsrna hmlm, pământ negru și zeu alb, zeu alb în perspectivă simbolico-fologică Și timpul în spațiul Balcanilor Evidence of language, M , : - CÂINI CU PATRU OCHI (câini cu patru ochi) Câini cu pete albe deasupra ochilor, dar dau impresia că au patru ochi Conform credinței, ca și câinii născuți sâmbătă, ei au capacitatea de a vedea vampiri și alți demoni Nu le este frică de ei, dimpotrivă, nu le-am lăsat în curtea stăpânului meu și îi alungă £ Georgieva I , Bulgarian Folk Mythology, S , : CHESHME TULUSAM (pronunțat тлт>sam /Nativ - populația turcă și bulgarii mahomedani/) Un fel de spiriduș, un păianjen de comori îngropate, care înșală vânătorii de comori și îi alungă, iar uneori îi distruge Mitonominantul este, în esență, o combinație turcească izaphet de al doilea tip, formată din cuvintele çeșma + talasam Semnificația primei componente indică faptul că semantica s-a schimbat - sensul principal al expresiei este "un spiriduș care păzește o fântână" Judecând după poezia lui P R Slaveikov "Fântâna Piciorului Alb**, acesta este spiritul unei persoane a cărei umbră este încorporată în fundațiile fântânii Reinterpretarea se datorează probabil legendei că bogăția este îngropată lângă o fântână CHIKAKCHIYA (chikakchyye /Zgomotos/) > MEDIC și CHIKAKCHIYKA (chikakchiyka /Zgomotos/); CHIKADJIYKA (cicada-jiyka /Gulitsa, Varn /) VrăJITĂRĂ w Numele se formează din tur fjkikți "un vindecător tradițional care ajustează părțile corpului dislocate", ceea ce arată și specializarea acestui tip de vindecători tradiționali CHIMERITSA (chimeritsa, chikeritsa /N sat, Vid /) > MAMNITSA w Numele este derivat din chemer "rău, putere necurată, diavol" + suf -itsa (cu reducere a lui e şi hartonă m - n în varianta chineritsa) CHUVARKA (chuvarka /Provad /), CHUVACHKA (chuvichka /Provad /) > SMOK; PROPRIETAR w Mitonominantul este format din verbul dialectal chuvam "păstra" și sufixele -arka și -achka Motivația de formare a cuvintelor a numelui este legată de funcția proprietarului de smochine de a-și proteja familia și casa de probleme MONSTRU (monstru /obschob?, monstru /Shtip/, monstru, monștri - pl ); MONSTRU (monstru /Soph /) O creatură fantastică cu o înfățișare urâtă neobișnuită, care este de obicei vicioasă și crudă, provocând antipatie, dezgust, frică, chiar teroare, deoarece posedă o putere extraordinară și abilități supraomenești Monștrii sunt personaje universale, deoarece se regăsesc în mituri, legende, folclor și chiar în literatura tuturor națiunilor Ideile despre ele sunt diferențe, iar atunci când una dintre ele este individualizată, este unică Monstrul poate avea atât un aspect antropomorf (în cea mai mare parte uriași, uriașii greci) cât și zoomorf (Himera, Cerberus, Orthos, Tunnanu - dragon de mare ugaritic), iar uneori este un hibrid care combină trăsăturile unei persoane și ale unui animal sau pasăre ( hecapgoncheirs, harpie, centauri, sfinxuri, grebi, echidna) Un alt tip de monstru este o imagine sincretică care combină caracteristici ale diferitelor vieți noi și păsările {dragurii, șerpii monstruoși sumerieni Lahmu și Lahamu, trolii nordici) Categoria monștrilor include aproape toți demonii, bolile, giganții de basm și mitici, grifoni, centauri, dragoni etc sub Deja în mitologia sumero-akkadiană se găsesc șapte monștri cruzi care aruncă flăcări și fulgere, iar lumina care emana din trupurile lor era atât de puternică încât oricine i-a privit s-a transformat în cenuşă, iar alți patru monștri au tras carul furtunilor Există numeroși monștri în mitologia indiană, cum ar fi regele hidos al dragonilor cu cinci capete Kaliya, corbul canibal cu zece capete; chinuitorii păcătoșilor în focul agnimukha, pentru că au fețe și membre de foc; Kabandha sau Rakiyasa fără cap și fără picioare (în hinduism și budism), a cărui gură uriașă înconjurată de dinți ascuțiți se află pe burtă, un singur ochi este pe piept, cele opt brațe lungi de un kilometru și jumătate și corpul acoperit cu blană; regele dragonilor de mare Shesha sau Guga - un zeu dragon cu cap de om; naga, konto au o față umană, dar un corp de șarpe etc Avesta vorbește despre dragonul Azhi Dahaka // Dahaka (sau Zohak I Zahak în numele șah al lui Firdousi) și despre demonul marin Gandharva, despre bestia pasăre Simurgh în mitologia irano-scitică și despre Kars înaripat sau ceresc analog al Hapti , Mansi și popoarele Ural Imagini vii ale monștrilor cu trăsături zoomorfe se găsesc în mitologia greacă: Hidra Lernaeană - un șarpe uriaș cu capete regenerabile; Scylla și Charybdis și Tifonul cu o sută de capete, din ai cărui ochi au ieșit flăcări ; Arios cu o mie de ochi, Minotaur în labirintul regelui Minos etc Popular în mitologia scandinavă este monstrul marin Kraken - o caracatiță uriașă al cărui corp are dimensiunea mai multor insule, corăbii întregi cad în plasa tentaculelor sale din mitologia celților irlandezi este monstrul cu o sută de picioare și patru capete Mata, "demonii subacvatici" Fomors, "monstrii marini", o rasă de ființe demonice jumătate umane, jumătate monstru, a căror patrie se află la baza sea, and hellhound - imens, negru, cu ochii strălucind ca cărbunii - probabil un prototip al câinelui din piesele "The Hound of the Baskervilles" de AK Doyle În mitologiile din Orientul Îndepărtat, cel mai faimos este dragonul cu multe capete și creaturile amfibii malefice kappa - înălțime de aproximativ un metru, ale căror fețe conțin trăsăturile unei pisici și ale unei maimuțe, cu o scobitură pe cap, cu brațe asemănătoare broaștei și picioare, și o cocoașă ca de broască țestoasă pe spate Mangusta în mitologia mongolă este un monstru imens asemănător unei fiare care trăiește la sfârșitul lumii în locuri greu de explorat Atacă case și răpește oameni și animale Ei sunt luptați de diverși eroi, inclusiv Geser Cel mai popular în demonologia turcă este monstrul tepigoz [cf mut), iar Wendigo din mitologia indienilor canadieni are înfățișarea unei fiare mari cu trăsături canine, crud la caracter, mănâncă oameni etc În cele mai vechi mitologii, există și o abundență de zeități cu o înfățișare monstruoasă neobișnuită: Anunnaki sumerieni, care dădeau cunoștințe oamenilor, erau înaripați sau reptilieni (jumătate om, jumătate pește sau jumătate șopârlă); Monstru marin mesopotamian cu patru picioare cu aripi Tiamat - zeița adâncurilor mării, care a dat viață tuturor Zeitate- vata în mitologia egipteană au fost asemănați cu animalele, iar mai târziu reprezentați ca oameni cu cap de animal sau pasăre - zeița Bastet are cap de pisică, iar Sokhmet - o leoaică, zeul Horus - un șoim și Thoth - un ibis, capul lui Anubis este canin (de șacal sau lup) etc O situație similară se observă în mitologia chineză: Shennun are cap de taur, Yuhu are o față umană, dar un corp de pasăre și fiecare are un șarpe de aur în urechi; zeul Ye are și o față umană, dar corpul lui este fără brațe, iar picioarele lui sunt extensii ale capului etc Mulți dintre zeii din mitologia indiană sunt antropomorfi, dar cu o înfățișare neobișnuită: monstrul negru Sharabha - una dintre emanațiile zeului cu trei ochi Shiva, precum și soția sa însetată de sânge, zeița morții cu zece brațe Kali, a cărei lungă limba bifurcată îi atârnă din gură, iar din ochii ei strălucitori picură sânge; lordul demon pitic Gane iga are un cap de elefant Acestui grup aparțin zeul grec Pan, Janus cu două fețe din mitologia romană, Odinul scandinav și celtic Lugh, zeitățile slave Triglav și presupusul Porenuch cu patru capete etc În mitologiile antice, trăsăturile zoomorfe ale zeităților sunt probabil rămășițe din cele mai vechi epoci, când zeitățile aveau aspectul unui fel de animal - în mitologia indiană, Ganesha are aspectul unui elefant, Hanuman - al unei maimuțe; în mitologia greacă, Zeus apare sub forma unui taur sau a unui șarpe, Apollo - ca un lup, Atena - ca o bufniță, Diana și slavii Veles (Volos) - ca un urs etc În mitologiile tuturor națiunilor, există motivul în care un erou (un zeu sau fiul său, iar în folclor cel mai adesea un fiu de rege) învinge un monstru Fără să abundă ca în mitologiile grecești și în alte mitologii antice, în tradiția slavă monștrii nu sunt, de asemenea, puțini S-au păstrat imagini ale diferitelor creaturi fantastice minunate, dar nu toate pot fi clasificate ca monștri În adevăratul sens al cuvântului, printre slavi, monștrii sunt dragoni și niște uriași cu un aspect urât, cum ar fi rusul Kitovras (Polkan) - un analog al centaurului grec; oѵro^lyaala Vulture-bird - jumătate-pasăre-jumătate-fiară; număr necunoscut de monștri marini (Miracle of the Sea), supuși Regelui Mării; One-Armed Strongman - un uriaș cu un ochi pe frunte, o ureche pe ceafă, un braț și un picior; maleficul Nightingale-Radboynik - jumătate pasăre-jumătate om etc Ei includ, de asemenea, toți demonii cu o înfățișare urâtă și o atitudine ostilă față de oameni și care le provoacă rău Cel mai adesea, în rolul unui monstru din basmele bulgare, apar creaturi cu abateri de la oamenii și animalele reale, deoarece provoacă teroare atât în oameni, cât și în animale Acestea includ personajele mitice dragoni, lame și halas sau un uriaș urât, unul cu cap de lup, diverse orori care combină diverse trăsături zoomorfe sau antropomorfe și zoomorfe (de exemplu, Fiul ursului) De asemenea, bulgarii consideră demonii ca fiind monștri O poveste spune despre monstrul cu un singur ochi Juglan, iar acesta este singurul monstru personificat Unii dintre monștrii din demonologia bulgară sunt împrumuți creată de greci prin traducerea literaturii apocrife și mai ales prin "Alexandria", povestea în care se povestește campania militară a lui Al Macedon spre răsărit Probabil că, pe lângă creștinism, aceasta a contribuit și la ștergerea o serie de imagini și numele multor monștri originali și numele lor în sistemul lingvistic și cultural bulgar Credința în existența monștrilor nu a dispărut Cunoscute sunt miturile reptilelor, ale monstrului de apă Nessie din Loch Ness, precum și ale creaturii misterioase din America Latină, chupacabra care băutură de sânge Recent, monstrul însetat de sânge Labinkirsky a câștigat și el popularitate diavol din Yakutia (Rusia), care, conform locuitorilor locali, a locuit lacul Labinkir din timpuri imemoriale Locuitorii în vârstă din New Jersey povestesc despre o creatură cu cap de cal și aripi uriașe de liliac și dinți asemănătoare rechinilor, care fură copii mici și se hrănește cu ei Potrivit unor triburi, în jurul bazinului râului Congo trăiește un monstru al cărui cap seamănă cu cel al unui șarpe și are aproximativ zece metri lungime etc La noi, în apropiere de zona Yailata, pescarii povestesc despre șerpi de de metri lungime cu capete de cal în mare, iar nu demult în lac În apropierea orașului Pernik, "martorii oculari" susțin că au văzut un monstru cu aspectul unor extratereștri verzi groază, ibret w Numele este derivat din verbul chudia se sau sisitestelvetelvo miku + suff extins - mai mare Berger E E , "Nu este bine ca monștrii să trăiască printre noi" (Ambroise Pare despre cauzele anomaliilor congenitale) Și Evul Mediu Vsh , M , : - ; Grushko E A , Medvedev Yu M , Enciclopedia legendelor ruse, M ( ; Cartea bunicului meu Korkut Oguz eroic epos Traducere de academicianul V V Bartold Sankt Petersburg: : p ; Kunstler M , Mitology on China, S , : - și alții; Luchitskaya S I Monsters P Dicționar de cultură medievală M , : - ; Miturile popoarelor lumii, vol , M , ; vol , M , ; Napart J , Indian Mitology, S , ; Novichkova T A , Russian Demonological Dictionary, Sankt Petersburg, ; Slavic Mythology Encyclopedic Dictionary, M , ; TUbelevich J , Mitology in Japan, S , : CIUMĂ (Peste /general/, Ciuma /dial /); CHUMITSA (Chumitsa /Chepelare/); CHUMICHKA (Chumichka / Roz, PesherU); BABA CHUMA (Baba Chuma /pavlik gov /) O imagine personificată a epidemiei omonime și a bolii mortale în demonologia slavă Personificarea ciumei este familiară în toate tradițiile europene și unele asiatice Mulți europeni o numesc Moartea Neagră, iar lituanienii și polonezii o numesc Fecioara Morava Apariția lui Chu mata în imaginația altor slavi este o bătrână urâtă Potrivit croaților, ea este o furie rea, ușoară ca fulgerul Slavii de Sud susțin că în timpul într-o ciuma cocoșii nu pot cânta, iar câinii nu pot latră, dar se năpustesc asupra Ciumei Lituanienii credeau că atunci când era vorba de o anumită așezare, Ciuma se plimba prin case, peste tot punea mâna pe o ușă sau fereastră și, fluturând o cârpă roșie, introducea contagiune mortală Prin urmare, de îndată ce apare ciuma, locuitorii închid imediat ușile și ferestrele ermetic Potrivit polonezilor, ciuma se deplasează pe un vehicul cu două roți Și în tradițiile lusacienilor, se spune că Ciuma străbate străzile într-un car invizibil, iar în casa în fața căreia se oprește, Moartea apare curând Călătoria Ciumei, cu zgomot, tunete și izbucnire, este menționată în folclorul podolian Potrivit unei legende rusești, carul înalt și negru care conduce Ciuma este însoțit de monștri din golf, un stol de bufnițe și lilieci Îi este frică de câine și urăște pisica În unele mitologii vechi, Ciuma era condusă de zeii lumii interlope sau ai bolii Sumerienii credeau că Erishkigal - zeița morților, era, de asemenea, supusă bolilor, inclusiv Ciuma, iar în mitologia babiloniană, zeul bolilor epidemice și în special al ciumei, pedepsește oamenii printr-un konto, este zeul Nergal, care în această funcție este cunoscut sub porecla Era Ca zeiță a Ciumei, chinezii îl venerau pe Xiuanmu, care era, de asemenea, perceput ca gardianul elixirului nemuririi Ideile bulgare despre Ciuma și funcțiile sale aproape se suprapun cu cele ale celorlalți slavi Potrivit demonologiei bulgare, Ciuma are aspectul unei bătrâne foarte urâte, fața ei este înfricoșătoare, cu ochii roșii, părul lung este dezordonat, mâinile lungi osoase au unghiile netăiate și are o cocoașă pe spate Este îmbrăcată în haine negre zdrențuite Este încinsă cu săgeți de foc sau otrăvite, cu care împușcă oameni, iar în mâna dreaptă ține o frigărui sau coasă, cu care taie capetele bolnavilor Unii au văzut-o ca pe o femeie vrăjită, care arăta atât de groaznic încât oricine o privea a murit imediat Tradițiile spun că la început ea a fost atât de puternică încât până și lui Dumnezeu se temea de ea De aceea a pălmuit-o atât de tare încât i s-a înțepenit gâtul și de atunci nu a mai putut întoarce capul și a privit doar înainte Pe baza acestei credințe, oamenii au decis că ar putea fugi sau se pot ascunde de Ciuma Ea aduce moriya (muria), adică moartea oamenilor și a animalelor, așa că uneori este asemănată cu demonul Moartea Numele Karan pNapazh arată că ea apare și sub formă masculină Se credea că are capacitatea de a se transforma într-o găină, o capră, un cal, o vacă, un șoarece, un șarpe, un lup și, cel mai adesea, a luat forma unui urs Alții îl imaginează ca pe un ghem de fire sau de lână, iar în aceste cazuri se corelează cu vampirul și vrăjitoarea Potrivit unei credințe, Ciuma a fost creată de Dumnezeu, iar după alta, s-a născut în ziua lui Atanasie ( ianuarie) Există o ses mai tânără tra - Holera, iar în vremuri mai îndepărtate bulgarii considerau că pisica este sora ei mai mare, care o bătea adesea Mai târziu, pisica s-a speriat de ea și s-a ascuns când o va vedea Dacă judecând după termenul de soră de ciumă (ciumă), se referă la nevăstuică, atunci aceasta din urmă este și sora ei Ciuma are și un copil, o fată - chumnice (ciumă, chumichka), pe care o aduce cu ea Îl înfășoară în lână, așa că în fiecare casă a lăsat lână și apă, săpun, un pieptene, huma să-și spele și să-și scalde copilul Mai puțin comună este credința că există mai mulți copii - chu cheta (chumyotaya, chumyachinya) Când apare în așezământ, câinii încep să urle, un corb zboară și împreună cu țipetele celorlalți ptips, prevestesc oamenilor că Ciuma vine la așezare Se credea că îi era frică de câini și de oamenii care s-au născut sâmbătă Nici ea nu vine în satele în care sunt zâne Ciuma trăiește într-un sat de ciumă care se află "de peste mare", iar după alții - la capătul lumii, unde bolile au palat Se întoarce doar în anii răi, când mătură totul, de aceea astfel de o perioadă se numește ciuma Se credea că, la fel ca alți demoni, Ciuma operează noaptea, până la miezul nopții Toți cei atacați mor, cu excepția celor care au fost mușcați de un șarpe Se crede larg că acţionează la fel de repede ca elementele și mătură ca focul După o altă versiune, atunci când apare într-un sat, selectează cele mai bune fecioare și burlaci și le ucide în timp ce dorm Ciuma nu îi afectează pe cei pe care îi iubește, dar trebuie să-i îngroape mortul Nu intră în casele în care locuiesc văduve cu copii De asemenea, nu se atinge de familiile, în casele cărora pentru noapte îi pun o masă cu miere, pită, vin și sare - în felul acesta se iscălește și trimite ea la paduri Se credea ca trece si ea prin case sau sate, de aceea i-au jertfit o gaina, care se manca acasa, si o alta gaina fiarta cu putina paine si vin, iar langa ei doi pantofi, un toiag, şi un mănunchi de bani, se lăsau în stradă în faţa caselor, la răscruce, sau la începutul satului, în speranţa că ciuma se va mulţumi cu aceste daruri şi va părăsi familia sau satul respectiv Deși este murdară, zdrențuită, neîngrijită, iubește curățenia, așa că toată lumea și-a păstrat casele și curțile curate Credințele populare creștine legate de ciumă spun că Dumnezeu îi dă o listă și o trimite doar acelor așezări în care majoritatea locuitorilor au devenit păcătoși și comit nelegiuiri Potrivit unei alte versiuni, el i-a dat un caiet în care ea a notat numele celor care ar fi trebuit să se îmbolnăvească Printre ei se numărau în mare parte tâlhari, escroci, vrăjitori și alți mari păcătoși, conform Normele morale creștine și oamenii puri din punct de vedere fizic și mai ales spiritual, a trecut Aceste superstiții i-au motivat numele boala Domnului (analog cu boala regelui pentru boala guta) Stingers tratați cu o vărsătură de "sânge de vrăjitoare", pe care pacientul trebuia să o bea L-au cumpărat de la țigani, dar nu se știe cum l-au luat În trecut, în timpul "timpului când există o epidemie de ciuma", a avut loc un exorcism ritual al Ciumei în întregul sat Pentru rit, din cârpe se făcea o păpușă specială, care trebuia să stea o noapte la bolnavii de ciumă, iar dimineața făceau o pita proaspătă, o duceau la signor, semnificând hotarul satului și o lăsau în pământ străin Pânză de țesut și ciumă "o pânză imaginară din fire țesute și țesute pentru o nosh, care urma să fie plasată peste acoperișul casei în timpul unei epidemii de ciumă" Se credea că dacă toată lumea se rostogolește prin această pânză sau o îngropa în sinorul altcuiva, Ciuma va scăpa Cei care purtau o cămașă de ciumă "o cămașă din pânză de ciumă cusută de nouă văduve' erau inaccesibile Ciumei Pentru a se proteja de contagiune, unii au aprins un foc viu sub un nuc și au trecut prin el Ciuma nu poate intra și într-o casă înconjurată de șanț de șanț, în care se află un ghimpe de ciumă // ghimpe de ciumă Pentru a-l împiedica să vină în sat, se făcea și arăturile rituale În timpul unei epidemii de ciumă, erau valabile mai multe interdicții: să nu spele, să nu tricotezi, să toarce, să țese și să tacă în timpul evadărilor Usturoiul a fost folosit și ca măsură de protecție În calendarul păgân, o sărbătoare specială era dedicată Ciumei - Ziua Ciumei, care era sărbătorită pe februarie Biserica a dedicat această zi Sfântului Haralampi (Aralambovden), pe care, după adoptarea creștinismului, poporul l-a acceptat drept stăpân al ciumei Potrivit unui mit popular-creștin, el a legat-o cu lanțuri și a bătut-o, dar, conform unei alte versiuni, a tăiat-o pentru că nu le-a dat oamenilor posibilitatea de a se reproduce, iar iarba albastră creștea în locul tăiat Un alt mit spune că a sigilat-o într-o sticlă și de atunci nu a mai apărut Alții cred că Sfântul Filip a legat-o cu lanțuri Nu se știe ce imagine mitologică păgână au strămutat acești sfinți S-a sărbătorit sărbătoarea, iar la biserică se aducea din seara înainte miere, care se lăsa acolo peste noapte pentru sfințire, pentru ca bolile să fie dulci și miere Dimineața se lua și se ungea cele trei vaci și o pita special făcute, care apoi erau împărțite în biserică sau vecinilor Pe alocuri se duceau la răscruce de drumuri sau ieșeau la capătul satului, unde, pe lângă mierea sfințită, aduceau mese și acolo au mâncat totul În altă parte au lăsat un fir acolo sau pe tavan, ca să mănânce ciuma Cu mierea sfințită ung frunțile copiilor pentru sănătate Mierea rămasă a fost păstrată ca medicament pe parcursul anului Toată ziua s-a respectat interdicția femeilor de a nu face treburile casnice și mai ales de a nu se atinge de lână, pentru că ciuma se ascunde și doarme în ea Alături de alte boli, Ciuma este sărbătorită și în sărbătoarea creștină de Se Atanas Zamni, care se sărbătorește pe ianuarie Se credea că Ciuma s-a născut în această zi În cinstea ei, femeile nu au făcut nimic, doar au făcut fire unsate cu miere și au gătit un fel de mâncare rituală de găină neagră pentru a o împăca și a evita epidemia de ciumă În această zi, bărbații au îngropat aburii din tortul de Crăciun pe câmp pentru fertilitate Karan, Kuga, Medeaata, Moria, Moralia, Napage, Porednila, Pa-nukla, Russelena w Termenul de ciumă este de etimologie obscură Se găsește în unele limbi slave și turcice Susținătorii versiunii prevalează, că în limbile slave a fost împrumutat din turcă, unde a fost înregistrat cu același aspect sonor și semantică - funia Ipoteza că este derivată din ar -alt rădăcină *kei- 'proemină, se umflă' şi ar -alt suff -ma Sh mitologia bulgară Dicţionar enciclopedic (comp A Stoynev), S , : - ; Venedikov Iv , Nașterea zeilor, S , : , ; Georgieva I , Mitologia populară bulgară, S , : - ; Gerov N , Dicţionar al limbii bulgare, vol V, S , : ; Grushko E A , Medvedev Yu M , Enciclopedia tradițiilor rusești, M , : ; Lichkovska K , Shazhmnska K , Mythology of Mesopotamia, S , : , ; Marinov D , Credința populară și obiceiurile populare religioase, S , : - ; Matov D , Ființe supranaturale - spirite și SbNU, voi IX, S , : - ; Micheva-Peicheva K , Collision of purity and impurity is the Bulgarian culture and language, S , : - ; Sf Mladenov, Dicţionar etimologic şi ortografic al limbii literare bulgare, S , : ; Puterea necurată în mituri, basme, legende: ; Novichkova TA, Dicționar demonologic rus, Sankt Petersburg, : - ; mitologia slovenă Dicţionar Enciclopedic, Beograd, : - ; Fasmer M , Dicționar etimologic al limbii ruse, vol GV, M , : CHUR /Vinga, Banat/ Un personaj din mitologia slavă, din grupul zeităților de rang inferior, care este definit în primul rând ca zeul patron al granițelor El este cunoscut și prin variantele mitonime Shtur și Tsur În sursele scrise, el a fost menționat pentru prima dată în în poezia "Vladimi-riyada" a poetului rus M M Heraskov ( - ), unde a fost definit ca zeul golului Probabil că a fost inițial zeul a granițelor în general Și nu este nimic ciudat în asta, având în vedere că granițele familiei, tribului, statului de la sfârșitul timpurilor până în zilele noastre sunt sacre pentru toți națiunile A apărut în lucrările etnologilor ruși până la începutul secolului Cercetătorii de mai târziu l-au negat, dar conform ultimelor studii etnologice, se dovedește că este încă venerat de unii ruși ca "patron și paznic al granițelor posesiunile pământești" Unii presupun că el este identic cu zeul Rod De fapt, una dintre zeitățile enumerate în partea "Glorificarea celor trei capete" din așa-numitul "Cartea lui Veles" este prezentată sub numele Churich-Rodich Până de curând, alături de alte semne care indică dreptul de proprietate asupra unui teren închiriat, pe golul care desparte două proprietăți au fost amplasate imagini din lemn cu el, uneori doar ca un stâlp de lemn Au fost numite churbak, churban, churka, churbashka Sunt un derivat al chur "graniță, decalaj", care este fixat și în adverbul krezchur "prea mult, adică trece granița; fără măsură" Un fel de animal de sacrificiu a fost oferit lui Aceasta dă motive să ne asumăm opinia lui A Kaisarov, potrivit căruia Chur este un analog al Terminusului roman - zeul granițelor și limitelor Sărbătoarea Terminalia, sărbătorită la februarie, în principal de către săteni, a fost dedicată pentru el Un analog al lui Chur este și zeița care păzește hotarele satelor și câmpurilor Elaman în mitologia tamilă Printre unii slavi, exista credința că Chur avea cea mai mare putere asupra forțelor malefice Prin urmare, când se sperie (la o "întâlnire" cu un demon), rușii exclamă: Chur menya! Chur menya!, iar ucrainenii - Tsur menya! sau doar Tsur!, care este interpretat ca "Chur, protejează-mă!", adică este, pe de o parte, o chemare în ajutor pentru o divinitate binevoitoare și, în același timp, un fel de incantație pentru a îndepărta forțele malefice Czur tobeі are un înțeles de dorit în belarusă și poloneză Cur tobie! "Chur, păstrează el!; Chur keep you!' , expresii care erau percepute aproape ca magice Expresiile persistente Tzur poganim ochom! Tzur emu! Tzur tobi! în ucraineană sunt uneori folosite ca farmece împotriva bolii Când cineva a găsit ceva valoros și nu a vrut împărtășește-l cu altul, el a spus: Chur, моё!, adică "Chur, acesta este al meu!", iar în alte cazuri - Chur popolam! "Chur la (în) jumătate!", Chur vmeste! "Chur împreună!" Se credea că această zeitate protejează chiar și de gândurile rele secrete, iar atunci când cineva rostește jurăminte sau ceva asemănător altuia, acesta din urmă exclamă Chur tebe na yazyk!, astfel încât dorința rea să nu se împlinească (ceea ce corespunde cu bulgară) Nu spune asta!) Verbele churatsya, zachuratsya sunt asociate cu numele Chur, "a rosti formule de vorbire cu funcție de protecție și a desena un cerc în jurul tău" Chur\ Și Chur! este, de asemenea, folosit ca interjecție, care corespunde în mod clar cu Boze! de astăzi, în ciuda părerii unora că este un eufemism pentru čert "diavol" și care îl conectează cu Cart "diavol" în cehă și tzart "spirit rău" în poloneză Acest sens a înlocuit probabil originalul și, ca de obicei, după creștinizare, zeitatea păgână a fost re-concepută într-un demon Adjectivul chur, împreună cu "border", înseamnă și un fel de joc pentru copii cu pietre Pe lângă Tzur, ucraineana a păstrat și varianta Shtur cu semnificația "zeitate gospodărească, gardian al familiei, mesaje ale spiritelor morților" Se găsește și în termenul rusesc de rudenie prashtur "străbunic, stră-părinte" și proto-slav *prask(i)un" "străbunic, creator al familiei* Aceasta termenul a fost deja înregistrat în rusă veche, unde prashtyur, prashyur este "străbunicul; strănepot' În poloneză, termenul praszcur este înregistrat ca însemnând "stră-stră-nepot", iar în lituaniană prakureia s- este "strămoș" Aceste semnificații duc la ideea că Chur I Shtur este o zeitate, patrona proprietății familiei, reinterpretată mai târziu ca unul dintre numeroșii gospodari (proprietari) din mitologia slavă de est În "Cartea lui Veles", printre multe alte zeități pe care vechii ruși le venerau, sunt amintiți zeul Shtur și strămoșii, "pentru că au murit cu sute de ani în urmă" Dovezile lingvistice sugerează că aceasta este o zeitate greu de reconstruit cu funcții obscure În mitologia bulgară, Chur, ca gardian al granițelor terestre, corespunde uneia dintre soiurile fermierului, și anume fermierului dragon, căruia îi revine și funcția de a păzi proprietățile de câmp ale clanului sau așezării În legendele bulgarilor, Chur este un spirit rău din genul Karakonjo - se pare că este una dintre zeitățile slave, dar după creștinizare a fost reimaginat ca un demon Termenul chure este păstrat în expresii precum Ei se tem de chure, iar în frazele persistente Du-te la chure Chure să te lovească, care au un sens neclar, dar par să corespundă cu Du-te în iad! Dumnezeu să te omoare! si altii sub Termenul relativ strămoș nu se găsește în limba și dialectele bulgare literare moderne, dar M Kitanova relatează că în St Bulg textele se înregistrează cu forma prlshto r, prdshto r (sensul nu este dat) În dicționarul lui N Gerov, cuvântul hoshtur este înregistrat cu varianta oštur și sensul "temperare", iar prima variantă are și al doilea sens "filiație, descendență, generație" Cu această semantică în dialecte, există și variante de szhort Devine clar că sensul principal al lui shrut este "bunic" Pornind de la prezumția paralelismului dintre numele zeităților și termenii de rudenie, este asociat fără îndoială cu zeitatea Shtur în acest sens - Devin blestemat; dezolat, înnebuniți" cu un înțeles probabil primar "îmbătrânește, devii bunic, i e cel mai bătrân și cel mai respectat din familie' Sensul actual al cuvântului înnebunește, precum și poshturyaѳam "înnebunește", reflectă o atitudine informală de dispreț și derizoriu față de cei mai în vârstă, care, din cauza bătrâneții lor, se comportă uneori inadecvat O serie de termeni cu morfem rădăcină chur-, tsur- sau shurt- în dialectele bulgare prezintă interes, deoarece ar putea fi legați etimologic de numele zeului Chur într-o măsură sau alta: ) tsure\ ts'urio \ tsurko; Chōra (chōra) "copil nebotezat, i e este încă păgân și se referă la pazoanele străbunicului zeu Tzur // Tzur'; churi 'un copil la toate, i e (?) descendent al lui Chur'; ) o țeavă "participant la viclenia Kukerian, deghizat în femeie - poate soția lui Chur"; ) diferite tipuri de pâine: churek "împodobit festiv cu figurine, stafide și bomboane, pâine de grâu de nuntă, pe care un tip, de aceeași vârstă cu mirele, i-a pus-o pe cap, iar restul băieților l-au rupt și i-au dat-o unul pe altul" sau "pâine rituală de Paște, împodobită cu ouă albe și unul roșu la mijloc', dedicată Coira; "pâine coaptă sub fier" și churek "pâine mare de casă", iar choryok este "kozunak"; choryotsi "pâine-torte rituale sub formă de trei bucăți alungite cu un ou în mijloc, care se prepară în Joia Mare"; ) diferite tipuri de jocuri: churks "un joc cu cinci piese stivuite una peste alta"; churukm'an și churchumel "un fel de joc pentru copii"; churukmanin "un joc în care o piatră mare este îndreptată către cele mai mici", motivația denumirilor fiind probabil o asociere cu pietrele și plăcile, servind drept semne distinctive de proprietate asupra granițelor În surse se păstrează și numele jocului, care nu are descriere Nu există informații despre locul în care ziua dedicată lui Chur a fost situată în calendarul de sărbători al bulgarilor și dacă a existat deloc o astfel de zi Dar unele dintre denumirile Zilelor Fierbinte - cele mai fierbinți trei zile ale anului - , și iulie, despre care se spune că protejează împotriva incendiilor, atrag atenția: Chureki (probabil din Chureni dni) sau Churetsi (Churitsi, Churetsi) , Churutsi, Churedzi, Churedzi) În altă parte, se sărbătoresc doar două zile și se numesc Churu liga și Muru liga sau Luta și Chu ruta (pentru că coincid cu sărbătorile creștine ale lui Kirik și Julita) În unele locuri, se sărbătorește doar prima zi de Goreshtnitsi și se numește Churyok sau Churlyga (Churulyga), adică era dedicată lui Coira, iar în calendarul creștin îi era dedicat Marinei Ognenei Credința și tradiția populară au interzis lucrul în aceste zile, deoarece churecii "au dat foc căsuțelor, osprearilor etc pe acestea, konto rabotyag" sau tunetul cade În acest caz, personificarea zilelor este un fenomen secundar și inițial a fost în mod clar Chur, care prin incendii i-a pedepsit pe cei care nu l-au onorat Unii cred că aceste geortonime sunt derivat din dialectalul Chur "fum" Alţii credeau că munca în acele vremuri era churuk "degeaba" iar hainele lor chirutis "putrezite, devenite churuk" ( Churko și Churka (Churkova livada /Pird /; Churkoeo - dial ) și Churkuu, Churlin (Churlinovo /ValivU); Sthur-newtsi - un gen dispărut în Pirdopsko și alții sub Aceste nume arată că cele trei variante ale teonimului au fost folosite de bulgari Este probabil ca unul dintre numele variantelor să fie primar, iar celelalte să fie eufemisme Insecta greier în simbolismul bulgar este un simbol al abundenței și al fertilității Este considerat a fi bun dacă cade în casă, ceea ce sugerează și o legătură cu zeul Stur În ciuda opiniei unui număr de savanți, care neagă prezența zeității Chur în mitologia slavă, s-ar putea argumenta că el nu a fost inventat, ci mai degrabă uitat și strămutat Totuși, aici se pune o altă întrebare - numele Chur, Tzur și Shtur sunt variante fonetice ale numelui unei zeități legate de tabu sau înseamnă ipostazele sale arhaice? Există mai multe ipoteze despre etimologia variantei mitonimului Chur, Tzur, Štur Potrivit unuia dintre ei, această variantă mitonimă este derivată din Proslav *сыиа "linie" (deși aici se poate însemna că granița este de fapt o linie) > diavol, chort "diavol" sau de la chur "fum, fum" sârb Kurats, bulgar pui, slovenă kurec 'penis' Sensul "bunic" în prastur "străbun" sau "strămoș, creator al familiei" sugerează un alt nume Slavii estici sunt considerați descendenți ai Dazhbog - zeul slav al Soarelui, una dintre ipostazele sale sau numele a zeului-Soare -tse, iar conform unui cântec pentru copii, ei sunt copiii lui Bulgarii erau considerați orfani după apusul soarelui În rolul său de proprietar al pământului clanului sau al așezării, stilul Chur este fondatorul clanului sau un membru foarte respectat al clanului care a murit deja, dar continuă să aibă grijă de descendenții săi După toate probabilitățile, aceasta este o reimaginare târzie a unui alt personaj Conform dovezilor circumstanțiale, în calitate de strămoș Chur este asociat atât cu zeul Rod, cât și cu soarele, care era percepută și ca strămoșul slavilor Analogia cu situația din epopeea osetă, unde miticii Narts sunt considerați și copii ai Soarelui, este evidentă Balaurul este, de asemenea, o reamintire a conexiunii lui Chur cu soarele, care este, de asemenea, perceput de bulgari ca un simbol solar Nu este de neglijat, cinstit față de bunătatea Hots, adică zilele în care soarele strălucește cel mai mult în timpul anului ( , și sau , , iulie) și unii le numesc Churetsi, iar prima dintre aceste zile se numește Churek (Churuta) Toate acestea dau motive pentru a lega Chur cu Sur, ceea ce impune ideea de Sur > Chur (> Tsur > Štur) sau Sur > Štur (> Chur > Tsur) pe pământ slav Aceste variante de mitonime au fost, probabil, derivate din cauza tabuului mitonimului Sur, sau au desemnat o ipostază a zeului Sur, care în vremurile păgâne s-a diferențiat de divinitatea principală și a primit o nouă funcție specifică - protectorul granițelor proprietatea funciară a urmașilor săi În acest fel, s-a identificat cu una dintre soiurile gospodarului - care își protejează pazoanele de foc, arsuri și incendii În același timp, sărbătoarea Chureților pentru protecție împotriva incendiilor leagă zeitatea Chur de zeul focului, care este fumul, ceea ce sugerează că mitul s-a format în mod metonimic din apelativul chur "fum" Dar derivarea numelui Churek din fum s-ar putea baza pe etimologia populară Evoluția Coirei arhaice, regândirea ei poate repetată, transformările și funcțiile sale astăzi sunt greu de urmărit Este clar doar că aceasta este o zeitate extrem de arhaică în mitologia slavă, al cărei aspect și funcții au fost de mult uitate Importanța sa anterioară pentru slavii bulgari este indicată de denumirile menționate pentru pâinea cu rădăcina chur-, deoarece acestea erau, fără îndoială, dedicate inițial zeului Chur și se distingeau de alte pâini obișnuite și festive Aceasta este în legătură directă cu o veche tradiție bulgară de a numi pâinile rituale după zeitatea celebrată, iar mai târziu un sfânt Numele pâinii, cum ar fi pâinea lui Dumnezeu, pâinea lui Dumnezeu și pita lui Dumnezeu, vorbesc despre această tradiție, deoarece înseamnă pâine specială destinată lui Dumnezeu; Kolakul Domnului - pentru Domnul; Pâine Rangelov, vaca Rangelov, preparat Rangelov - pentru Arhanghelul Mihail; pâine Nicolae, vaca Nicolae - pentru Sfântul Nicolae; sfânt - pentru sărbătorirea sărbătorii sfântului în cauză Printre aceste pâini se numără și sărbătoarea lui Stepan - pâinea care se făcea pentru ritul de creștere, adică este dedicată unui străbunic decedat, care a fost însărcinat cu funcția de stopai - patron al familiei, al cărei fondator este Numele Sohrapenits pentru pâine de acest tip sugerează că s-ar putea să fi existat odată pâine Perun, Veles kravai etc sub iar dacă da, acest obicei datează din timpurile păgâne Despre Afanasiev A N , Vederi poetice ale slavilor asupra naturii, vol M , : - ; Voloshina T A, Astapov S N , Mitologia păgână a slavilor, Rostov-pe-Don, : - ; Galkovsky N M , Lupta creștinismului cu cei ai păgânismului în Rusia antică, vol I, Harkov, ; Grushko E A , Medvedev Yu M , Enciclopedia Tradițiilor Ruse, M , M , : ; Zelenin D K , Stratul tabu printre popoarele din Europa de Est și Asia de Nord Partea a II-a Interdicții în viața de acasă și Sat Muzeul de Antropologie și Etnografie, vol IX, Leningrad, : ; Ivanov J , Denumiri locale între Dolna Struma și Dolna Mesta, S , : ; Kaisarov A , Mitologia slavă și rusă Și în Miturile slavilor antici, Saratov, : , ; Kitanova M , Semantic Field Genus: ; Sf Mladenov, Etimologic și ortografie a unui riverman în cartea bulgară ezik, S , : ; Panchovski Iv , Panteont na ancient Slavs and mitology them, S , : - ; Holy Russian Vedes Book of Veles, M , : ; ; Stoikov St , Leksikata kabanatsky dialect, S , : ; Tokarev S , Religia în istoria poporului, S , ; ; Tolstoi N I , Limba și cultura populara Eseuri de mitologie slavă și etnolingvistică, M , : - ; Trubaciov, O , Istoria termenilor slavi de rudenie, M , : - ; Dukova, U , Die Bexeichnungen der Dămonen im Bulgarischen, Part II // Economia balcanică, N(r) , XXVII/ : CHUCHULYGA (chuchuliga /general) În mitologie, imaginați-vă în bulgară o pasăre tazi malka dulce-poyna și un mediator între un khorat și o altă lumină Conform ideilor mitologice ale bulgarilor, la locuința demonilor, care se află la capătul lumii, doar lacoșa poate ajunge și, în afară de vulturi, doar ea se ridică la vânturile de sus - cele care sufla deasupra norilor Prin urmare, în folclorul basmului bulgar, ciocârlia este prezentată ca știind multe lucruri, mai ales cine este unde și drumurile către ele Cu aceasta, ea ajută personajele din basme să-și atingă scopul Motivul lacului şchiop, care arată calea eroinei însărcinate către soţul ei vrăjitor dispărut într-un basm bulgar, este prezent şi în "Povestea porcului" românească, repovestită de J Kryanga Potrivit ei, ea a slujit unuia dintre sfinți, care cel mai probabil a înlocuit vreo zeiță păgână Poate că toate acestea sunt legate de o credință arhaică uitată conform căreia laca este sufletul unei persoane moarte Legătura ei cu lumea htonică este sugerată și de faptul că în basme este șchiopătă - semn al multor demoni, inclusiv al diavolului creștin În același timp, alături de privighetoarea în folclor, este prezentată drept cea mai dulce pasăre cântătoare, motiv pentru care este percepută drept patronul creativității cântecului În imaginația populară, ea este și foarte înțeleaptă Este considerată cea mai devreme, de aceea oamenii o plac, pentru că sunt mai devreme și muncitori Ea este pregătită pentru sacrificiu de sine Din punct de vedere etimologic este permisă o legătură cu cuchul, kachul/ka! 'pene de cap de pasăre* Sh Marinov D , Credința populară și obiceiurile populare religioase, S , : - ; Nelin E , Chuchulyga Iv sb Trandafirii negri etc CHORT (choort, diavol /ostarU) Un spirit rău în mitologia slavă identic cu Cernobogul, care în tradiția creștină este identificat cu diavolul sau rabia Acest demon este popular și printre alți slavi: chert /ruși/, țar /polonezi/, Cert /cehi/ etc În pictura rusă medievală, cortul este înfățișat cu un cap ascuțit sau o blană încrețită și, uneori, cu o încrucișare Laugh out loud Potrivit folclorului slavilor răsăriteni, el are un aspect antropomorf, dar cu bot și coarne de porc, cu copite și coadă Sub influența legendelor biblice despre îngerii căzuți în credințele populare, čort a devenit un nume generic generic, unind toate forțele rele și impure În bulgară, termenul čort este înregistrat doar în dicționarul lui N Gerov, care îl prezintă ca un dublet al diavolului Dar amintirea lui se păstrează într-o serie de toponime: zona Chr-pgov dol, menționată în hrisovul de la Rila al regelui Iv Shishman; Orașul Cherți /Brusen, Tetev / - un loc stâncos cu rămășițe ale unei cetăți din sediu Chortigrad, Chrtigrad; Chortovets /la Mednen, Kotl /, Chortovets /la Lyaskovets/; Zone Chortlen / langa satul Zavet, Ait şi Mortagonovo, RazrU Etimologic, se presupune că Prasl *сыть > чоорт este un participiu al lui -to- care înseamnă "blestemat" Dar faptele extralingvistice nu exclud posibilitatea ca acesta să fie de aceeași origine cu adjectivul negru, mai ales că este considerat identic cu Zeul Negru, iar unul dintre eufemismele Zeului Negru rus este черный Sh Vlasova M , Novaya Abevega Russian superstitions, Sankt Petersburg, : - ; Gerov N , Dicţionar în limba bulgară, voi V, S , : , ; A Golan, mit și simbol ; Mikov V , Originea și semnificația numelor orașelor, satelor, râurilor, munților și locurilor noastre, S , : ; Mitologia slavă Dicţionar enciclopedic, M , : - ; Fasmer M , Acest dicționar mologic al limbii ruse, M , : yu III cg PTLMAN (plural literal /knizh /) Preot sau preoteasă păgână, un tip de preot care realizează legătura spirituală între oameni și spirite sau zeități din alte lumi printre turco-mongoli, unele popoare finno-ugrice, în China în timpul stăpânirii dinastiei Manciu etc O varietate de acest tip de preot este cunoscută indienilor din America, africanilor, eschimosilor din America de Nord, unor popoare insulare din Asia de Sud-Est, Australia și Oceania În literatura științifică, termenul șaman este acceptat pentru acest concept, dar fiecare națiune îl numește în felul său Printre turci, este cel mai popular sub numele de ka k, iar protobulgarii l-au numit colobar Într-o anumită măsură, Kolobrii corespund St gr oracole, druizi celtici, enarei sciți, magi slavi etc Ele se referă la clasa de preoți cunoscută tuturor popoarelor antice Acest personaj ritual a fost perceput ca un supraom, folosind diverse tehnici de separare a spiritului de trupul său, după care sufletul său a călătorit în lumile cerești și în lumea interlopă, unde comunica cu diverse spirite și făcea minuni cu ajutorul lor Tuvanii credeau că unii șamani erau descendenți din spiritele rele albusi (albysii) Conform mitologiei turcești, corbul înțelept și nemuritor învață sufletele viitorilor șamani, cocoțați pe arborele lumii (axa lumii) Baiterek Conform unei alte versiuni, progenitorul ka-ms a fost un vultur care a trăit pe vârful Baiterek El ia sufletul copilului destinat să devină kam și sub formă de ou îl așează într-un leagăn de fier, iar când vine momentul îl returnează bărbatului și îl obligă să devină kam Primii șamani (kamos, kolobri) au fost femei Ei s-au luptat cu pricepere cu spiritele rele și au păzit vatra băștinașă și de aceea au fost numiți ubogaya sau utgan (Sf Turk ut (ut) "foc") Potrivit unui vechi mit turcesc, Erlik - zeul focului al lumii interlope, l-a învățat pe primul kam-man Zhangara Black Faith' să călătorească între lumi și i-a dat o tobă șamanică Erlik a avut două fiice promiscue, în timp ce acestea căutau să-și tragă în patul lor fiecare șaman care a intrat în regatul subteran O versiune cu o înclinație mai realistă este foarte populară și a fost dezvoltată mai detaliat Kamstvo astăzi este de obicei transmis prin moștenire de sânge, adică dintr-un părinte lete, dar numai dacă el este ales de spirite pentru a fi intermediarul lor cu oamenii Cel care îl alege devine spiritul său păzitor și, de obicei, îl informează despre chemarea sa prin visuri Uneori sunt folosite semne diferite, cum ar fi de cele mai multe ori este o boală gravă, în care alesul ajunge la granița dintre viață și moarte, dar își revine singur Acesta este așa-numitul bolet șaman, care durează uneori luni și chiar un an În acest timp, sufletul alesului intră în contact cu spiritele, iar pe lângă spiritul ajutător, se întâlnește și cu soția lui cerească, dacă este bărbat, și, în consecință, cu soțul său ceresc, dacă aceasta este un femeie Uneori, soția/soțul ceresc apare pentru prima dată în visul viitorului șaman și declară că de acum înainte vor trăi într-o relație de căsătorie, chiar dacă are deja soția sau soțul pământesc Soția cerească este o frumusețe nepământească, dar, în ciuda acestui fapt, alesul nu este întotdeauna înclinat să accepte soarta șamanului impusă lui Când nu îl poate convinge de contrariu, îl amenință cu moartea dacă nu o acceptă Urmează o întâlnire cu celelalte spirite, în timp ce acestea îi arată universul și încep să-l învețe, dezvăluindu-i diverse secrete Șamanul ghicitor are trei spirite ajutătoare: un îngrijitor, un ambasador și un mediator Spiritul păzitor este sursa puterilor sale De obicei, un astfel de șaman lucrează în întuneric sau este legat la ochi pentru a facilita concentrarea În unele tradiții turcești, viitorul șaman se manifestă în copilărie și începe să se antreneze Nu trebuie să fie o rudă a șamanului care acționează Antrenamentul durează ani de zile, după care se efectuează ritul de inițiere O altă credință afirmă că sufletul viitorului șaman este hrănit într-un cuib situat în ramurile copacului lumii Și în mitologia finlandeză, șamanii sunt fii ai vulturului - zeul cerului Popoarele ugrice din Siberia de Vest credeau că primul șaman a fost un vultur și că el i-a învățat pe oameni să uite cu pietre Potrivit poveștilor șamanilor, în timpul inițierii alesul cade din nou inconștient timp de trei, șapte sau nouă zile În acest timp, spiritul său se separă de trup sub forma unei păsări, cal sau alt animal, iar spiritele îl sfâșie și îl refac din nou, înlocuindu-i toate organele Când s-a trezit, adică după această moarte și înviere mistică, el depune un jurământ care îi dă dreptul să-și asume funcțiile de șaman Șamanul își servește cu devotament spiritele, din cauza cărora ele îl ajută și îi dezvăluie toate secretele La fel ca vraciul, se roagă sfinților săi să-l ajute să-și îndeplinească îndatoririle Legătura se realizează la voința spiritelor păzitoare, dar și șamanul le poate numi Acest lucru se realizează prin utilizarea diferitelor tehnici de autohipnoză și transă - dans ritual, incantare, tobe, luare de substanțe halucinogene etc Uneori, șamanul își petrece noaptea în aer liber și îi așteaptă fără să doarmă Spiritul apare sub forma unei păsări sau a unui pește, dar uneori ia formă umană El se poate stabili în corpul șamanului, adică să-l posede și să acționeze prin ea Cel mai adesea acest lucru se întâmplă atunci când trebuie să "exorcizeze" boala de la o persoană grav bolnavă, împiedicând astfel să pătrundă în corpul șamanului În aceste cazuri, șamanul se află în stare de transă, iar atunci când cade în inconștiență, spiritele ghidează-și sufletul către alte lumi și ajută-l să-și îndeplinească sarcina - să prezică, să călăuzească sufletele morților, să asigure vreme bună și prosperitate așezării etc Abilitatea vrăjitoarelor de a zbura se presupune că le-a fost transmisă de șamani Principalele atribute ale șamanului sunt un tip de tobă unilaterală (asemănătoare cu o tamburină) și un club Toba? joacă rolul unui cal înaripat, căprioară sau barcă, prin konto șamanul urcă la soare, stele, rătăcește cerurile sau coboară în lumea interlopă În timpul ședințelor, el poartă un costum ritual special, bogat decorat cu diverse zdrăngănitoare metalice Are un bandaj pe cap și o cuplată, mănuși și pantofi care seamănă cu labele Marele șaman poartă o mantie lungă - de obicei din piele de căprioară sau de urs, iar pe cap își pune o coroană de fier decorată cu o imitație sau stilizare a coarnelor de cerb Un atribut important este jeleul, care simbolizează arborele lumii Uneori ține un arc sau un scut Șamanii de credință sau sufletele lor iau adesea forma unei păsări - cioară, șoim, vultur De aceea, elemente care seamănă cu părți ale păsărilor și pene pot fi găsite în costumul lor ritual Acest lucru este legat de cultul păsărilor În această formă, el vizitează atât ținuturi familiare, cât și mitice Șamanul protejează împotriva nenorocirilor și prezice viitorul, alungă spiritele rele Funcția principală a șamanului este vindecarea oamenilor și a animalelor Se crede că în antichitate erau extrem de mari și puternici Ele pot învia morții, dar pot provoca și moartea O misiune importantă a lor a fost vindecarea pământului Și astăzi, șamanul se află într-o relație inseparabilă cu natura, motiv pentru care are dreptul de a comunica cu spiritele tuturor lumilor și elementelor, deoarece acestea îl ajută să influențeze fenomenele naturale Aceste abilități erau de obicei folosite în timp de război În "Shahname" al lui Firdousi se povestește cum, înainte de o bătălie între turci și perși, șamanii lor i-au trimis prințului persan Bahram un vis prevestind înfrângere, iar imediat înainte de luptă au aruncat foc în cer și au provocat astfel vânt și nori negri , de la konto săgețile au început să plouă peste per-s Șamanii zboară cu toba lor, se transformă într-un vârtej sau diverse animale, trec prin pereți, mută obiecte fără să le atingă Ar putea chiar adăposti spirite O activitate importantă a lor este pentru a însoți sufletele morților Se crede că kam-ul este capabil să prezică cu exactitate viitorul și să arate calea către fericire Se războiește cu spiritele altor șamani pentru a proteja efectivele sau recoltele comunității sale Elementele șamanice se găsesc în tradițiile religioase și epice din India antică, Iran și Scitia Asemănători ca funcție și comportament ritual sunt șamanii popoarelor indigene din Asia de Sud-Est, Australia, Africa și America de Nord și de Sud Urme de ptamanism pot fi găsite în toată lumea, în culturile tuturor popoarelor, fiecare dintre ele și-a adus specificul său, conform concepțiilor cosmogonice din etnocultura sa și ideea cultului mistico-religios șamanic Se presupune că este cel mai vechi sistem mitologico-religios Conform datelor arheologice și etnografice, a existat încă de acum - de mii de ani și poate chiar a apărut în același timp cu omenirea Șamanismul este în centrul vrăjitorie, vrăjitorie, vrăjitorie Se presupune că odată șamanii, precum și preoții, posedau cunoștințe foarte valoroase, dar astăzi sunt pierdute Şamanismul a fost practicat şi de protobulgari, iar datele incontestabile despre el sunt prea rare Având în vedere că protobulgarii au venit în Europa din partea centrală sau de nord a Asiei (posibil din râul Yenisei), ei au practicat fără îndoială o formă mai arhaică a piamanismului turco-mongol modern Deși sunt puține, informațiile înregistrate oferă oportunități pentru restaurarea unor elemente ale piamanismului protobulgar Imaginea colobarului bulgar poate fi judecată din desenele de pe obiecte și imaginile în relief găsite în timpul săpăturilor arheologice din nord-estul Bulgariei și mai ales în vechile capitale bulgare Pliska și Preslav Una dintre grafice înfățișează un colobar cu o mască de față rituală, pe marginea superioară a cărei excrescențe seamănă cu coarnele sau urechile unui animal Poartă o cămașă lungă și decorată peste care este drapată o haină, probabil o haină Picioarele sunt încălțate cu cizme În acest caz, imaginea colobarului se suprapune cu cea a șamanului din Siberia, Asia Centrală și Centrală În unele imagini, șamanul (colobar, kam) are un arc sau o pasăre în mâna dreaptă, în altele ține o tamburină și o bâtă - atributul tradițional al șamanului din Asia de Nord și Centrală, în altele are un toiag și o coroană sau o pălărie cu coarne De asemenea, apare uneori ca un călăreț Această situație a reamintit simbolismul rangului șamanilor Evenk - șamanul mic (slab) este cu capul gol, cel mijlociu poartă o pălărie cu coarne, iar cel mare (ogdu iiaman) are o coroană și un set complet de îmbrăcăminte șamanică În afară de rangul lor, pălăria și coroana sunt simboluri ale puterii șamanice, puterea fiind concentrată în coarne Într-una dintre imaginile cu grafit, colobul este fără pălărie, coroana capului este bărbierită, dar pe umăr îi cade o șuviță de păr "Cămașa" lui este deasupra genunchilor și nu există mantie, ceea ce înseamnă clar că acesta este un mic șaman Mai mult decât atât, în loc de tamburin și de bâtă, are un arc - un instrument pentru acțiunile de cult până la apariția tobei printre poporul Altai Aceste date arată că kolobrii bulgari ca aspect, atribute și funcții nu diferă de șamanii Altai-Siberieni Ca și ei, au fost împărțiți în funcție de rang Acest lucru explică probabil existența unui alt termen pentru un șaman - kam, care a funcţionat în paralel cu kolober Un cal este adesea prezent în compozițiile picturale bulgare cu un șaman Au fost găsite amulete care înfățișează un cal cu cap uman, care aparent simbolizează un colobus Se crede că calul este principalul ajutor al șamanului, așa cum a fost inițial căprioara, percepută ca progenitorul său Acest lucru ne readuce la vremurile totemismului Un alt ajutor este pasărea, care se găsește și în desenele cu grafit Cel mai probabil, acesta este un vultur, pe care multe popoare îl percep ca gosiodarul cerului și, potrivit teleuților, însoțește în mod constant sufletul șamanului în timpul înmormântării, când călătorește în ceruri Potrivit legendei, el este, de asemenea, direct înrudit genetic cu el Iakutii, de exemplu, cred că șamanii sunt cei mai puternici, deoarece sunt descendenți dintr-un vultur În față și în spatele figurii centrale a colobarului într-o lespede de piatră în relief sunt reprezentați pe verticală doi șerpi cu gura deschisă Șarpele este celălalt ajutor al șamanului De obicei simbolizează lumea interlopă, așa că cel mai probabil ajută colobarul în funcțiile sale acolo Pe de altă parte, pentru popoarele orientale, șarpele este un simbol al înțelepciunii, deoarece cunoaște atât secretele pământești, cât și cele subterane În folclorul bulgar, ea a fost cea care a dat tainele ierburilor vindecătorilor și vrăjitorilor Aceste animale sunt pictate pe mantia și toba șamanului în Asia de Nord și Centrală Unul dintre desenele din grafit înfățișează un colobar în timpul lapidarii, adică a unui rit pentru vindecarea unei persoane bolnave, iar un altul înfățișează lapidarea în timpul unei vânătoare, indicând faptul că colobarul, cu acțiunile sale rituale magice, a contribuit la o captură mai mare De o importanță deosebită este un desen de cult pe o țiglă, care mărturisește că printre bulgari au existat și femei-colobrii Deși puține, datele tribale străine confirmă că șamanismul (kamleneto) a fost practicat în Bulgaria medievală Ele completează informațiile despre religia protobulgară și Kolob'ra Cronicarul bizantin Ioan al Antiohiei, în relatarea sa despre bătălia din de la Capul Kaliakra, spune că hunii (bulgarii) au provocat o eclipsă de soare cu divinație, care a contribuit la înfrângerea armatei bizantine Potrivit istoricului bizantin Ioan Zonara, în , cu vrăji și magie, bulgarii panoniști au provocat și ei o grea înfrângere trupelor bizantine O situație similară este menționată în dicționarul lui Suidas când descrie bătălia dintre bulgari și lango-barzi din Pannonia În "Getica", istoricul gotic Jordanes scrie că, înainte de bătălia cu catalanii, Attila le-a ordonat ghicitorilor săi să cunoască viitorul, observând măruntaiele și apoi tăieturile de pe oasele curățate ale animalelor special sacrificate, pe măsură ce acestea a indicat sfârșitul bătăliei, dar, din păcate, și nenorociri pentru huni Se știe că Khitanii turci au ghicit și rezultatul războiului înainte de o campanie pe tăieturile și crăpăturile de pe omoplații oilor curățate de carne Smecheria a fost și caracteristică avarilor, după cum povestește Suidas: "Din cauza ploii torențiale cauzate de trucurile avarilor și a ceții existente, cercetașii nu au putut să recunoască inamicii înaintați" Ibid , potrivit istoricului medieval Menandru, autorul scrie: "Avarii intenționau să dea un vuiet neplăcut și sălbatic la începutul bătăliei, iar strigătul de război, amestecat cu dum-cane de tobe mici, astfel încât să se întețească, astfel încât romanii ar cădea în frică și teroare" Fără îndoială, toate aceste ghicitori și "magie" au fost făcute de șamani (kolobris, kamos) Din aceste relatări reiese clar că au avut un rol foarte important în acțiunile militare ale hunilor, bulgarilor și altor turci chiar și în Europa Colobriile au continuat această funcție și după crearea Statului bulgar dunărean Acest lucru reiese dintr-o inscripție cronică bulgară de pe vremea persanului, în care se spune că Kaphan Isbul a fost trimis cu trupe împotriva smolenilor, însoțit de Ichirgu boil și Kana boil colobar În cel de-al -lea răspuns al papei Nicolae la întrebările puse de prințul Boris, în legătură cu adoptarea creștinismului, se spune: "Spuneți că erați obișnuit, când mergeați la luptă, să respectați zile și ore și săvârșiți niște vrăji şi ghicire" Fără îndoială, aceste acţiuni au fost realizate de kolobri, pentru că, pe lângă iniţiaţi în tainele vrăjilor şi ghicirii, ei erau aparent buni astrologi Poate că strămoşii lor au creat şi protobulgarul calendar, considerat cel mai exact sau unul dintre cele mai exacte din lume, iar inițiați speciali au transmis cunoștințele generațiilor următoare Informațiile raportate arată că șamanii (kolobri) au avut un rol foarte important în războaie - ei au decis dacă și când să meargă într-o campanie sau să înceapă o luptă, trebuiau să asigure deznodământul bun al războaielor, pe care l-au obținut prin intermediul lor cunoștințe secrete și capacitatea lor de a influența fenomenele naturale Prin urmare, fără îndoială, ei au fost foarte venerati și în timp de pace Acest lucru este subliniat în două inscripții - din vremea lui Omurtag și Malamir, care ne informează că sub ambii conducători colobarul era un "tovarăș de masă" Deși semantica acestui termen nu este foarte clară, înseamnă fără îndoială că i s-a dat mare onoare Mai mult, a doua inscripție se află pe placa memorială a colobarului Chepa - singurul colobar al cărui nume s-a păstrat - un tovarăș de masă al lui Malamir și care a fost pus pe numele lui Într-un manuscris vechi bulgar de un autor necunoscut este a spus că "Când el [probabil hanul, kavkhanul, regele (?) - ZB] iese, însoțit de o mare suită, un nu numai colobrele care merg în fața lui", adică dacă colobrele conduc și conduc suita khanului Din acest text reiese că în palat erau mai mulți colobre, dar numărul lor nu este menționat nicăieri Totuși, se observă că înainte de termenul colobar există diferențe care clarifică definițiile: ichirgu colobar/ot!, kana boil colobara, bogotor boila colobar Cel mai probabil, ele înseamnă creuzete, reflectând stepa în ierarhia colobriilor Se poate spune cu exactitate că sensul literal al lui ichirgu este "interior", adică acesta nu este un om de rând, ci unul de rang înalt, unul dintre colobii palatului Următoarele două cazuri arată că colobres sunt, de asemenea, boilies, iar o kana boil colobra poate fi, cel mai probabil, parafrazată "colobarul de fierbere al unui ulcior", i e poate că este "coloberul șef" sau "coloberul personal al cutiei", dar ar putea însemna și că kan însuși este un colorant Nu este clar exact ce titlu sau oficiu înseamnă bogotor boila, dar se pare că a îndeplinit două funcții în palat În următoarele monumente scrise nu se regăsește termenul de colobar, dar asta nu înseamnă că colobarii înșiși au dispărut din viața bulgarilor După creștinizare, probabil că doar în palat au fost respinși sau cel puțin funcțiile lor au fost sever limitate Prințul Boris a ignorat cu greu sfaturile palatului în a răspunde la întrebările sale Dar episcopul Cremona Luiprand relatează că Boyan Magicianul, fiul regelui Simeon cel Mare /secolul al X-lea/ și nepotul prințului Boris, poseda capacitatea de a se transforma în animale, activitate caracteristică șamanilor în general Potrivit poveștii Annei Comnene din "Ale-xiad" ei despre arderea rugului celebrului Bogomil Vasile Medicul la începutul secolului al XII-lea la Constantinopol, înainte de a intra pe rug, ca șamanii, a bătut din palme, a cântat și și-a bătut coapsele, motiv pentru care arăta ca un nebun pentru telespectatori De fapt, el folosea în mod clar un fel de tehnică de extaz și cel mai probabil și-a reușit obiectivul pentru că nu era vizibil în emoție sau durere Dimpotrivă, "a arătat un spirit de fier", ceea ce nu este ciudat având în vedere că şamanii puternici au capacitatea de a rezista la frig mare şi la foc Când flăcările l-au învăluit, nu mirosea a ars Se ridica un stâlp mare de fum alb şi gros până la cer, prin care, conform credințelor, sufletul lui trebuia să ajungă în întinderea raiului Judecând după acest caz, s-ar putea spune că și kolobrienii protobulgari au putut separa spiritul de trupul lor, pentru de a întâlni spiritele (și poate ființe umane) din alte lumi Funcția lui este indicată și de porecla lui doctor Acest cuvânt slav, precum și numele personal al lui Vasile, sugerează că slavii s-au alăturat şi ei spiritului şamanismului Ținând cont de faptul că Vasiliy Vrach este un bogomil, probabil elemente șamanice sunt incluse în ideologia bogomilă sau în practicile lor rituale Un alt raport din secolul al XII-lea, care dovedește că șamanismul printre bulgari nu dispăruse până în acel moment, este cel al cronicarului bizantin Nikita Choniat, care, descriind răscoala lui Assen și Petru, relatează că printre ei erau "oameni înnebuniți" care profețit - o funcție a colobarului bulgar, cunoscut încă din vremea hunică Șamanismul era, de asemenea, caracteristic bulgarilor din Volga Scriitorul arab Al Masudi din secolul al X-lea relatează că "bulgarii sunt de credința magicienilor", iar prin magicieni se înțelege iiamani Mai mult, a fost practicat cu siguranță acolo și în secolul al XVI-lea, adică mult timp după prăbușirea Bulgariei Volga Așa spun sursele ruse, conform cărora, în timpul asediului orașului Kazan din de către trupele prințului rus Ivan cel Groaznic, șamanii apăreau în fiecare zi la apărătorii zidurilor orașului, care și-au îndeplinit ritualurile, chemând zeii să-și doboare mânia asupra trupelor inamice Spre sfârșitul asediului s-a iscat o furtună cumplită, care a sfâșiat corturile, bărcile de aprovizionare au fost inundate și împrăștiate, iar depozitele de alimente au fost distruse Informația, deși indirectă, demonstrează fără echivoc că șamanismul, practicat activ de bulgari până în secolul al XI-lea, are rădăcini foarte adânci, care se extind geografic până în Siberia, și temporal - cu mult înainte de epoca hună Această religie păgână, mistico-mitologică a fost oficială pentru bulgari până la adoptarea creștinismului Este foarte probabil ca pecenegii, cumanii si alte popoare turcice sosite mai tarziu pe meleagurile noastre, care au practicat-o si ei, sa fi jucat un rol important in conservarea samanismului in randul bulgarilor A Comnina povestește cum, în timpul unuia dintre războaiele dintre bizantini și pecenegi, acesta din urmă l-a avertizat pe autocratul Alexis despre o iminente eclipsă de soare; nu a crezut, dar abia după două ore s-a întâmplat Informațiile prezentate arată că nu numai până la creștinarea bulgarilor, ci și secole după ce, deși neoficial, șamanii, numiți kolobri și kamo, au funcționat în paralel cu magii slavi (probabil uniți sub numele de vrachov sau charodei) și cu preoti crestini nou aparuti De fapt, elementele șamanice s-au păstrat până la începutul secolului Este posibil ca replici ale unor rituri șamanice complexe să fie unele elemente în jocurile rituale rusale și nestinariene Dar moștenitorii direcți ai kolobrisului și kamosului bulgăresc, cel mai probabil, sunt vrăjitorii și vrăjitoarele Diverse motive și imagini populare, în special în cântecele mitologice și epice și în poveștile fantastice, ar putea fi interpretate ca șamanice De exemplu, dezmembrarea corpului personajului principal în unele basme, adunarea părților sale, lipirea lor și reînvierea lui (motiv cunoscut și în folclorul românesc) seamănă foarte mult cu inițierea rituală la șamani Ca dovadă a șamanismului în Bulgaria este numele de familie Kamov, care conține unul dintre numele unui șaman kam, ko l ober r Se sugerează că termenul șaman, cu o structură internă probabilă de "cel care știe", este tunguso-manciurian și răspândit prin rusă în alte limbi Potrivit unora, este un derivat al verbului sa- "cunoaște" sau turcesc, kam (qam), Mong kama "șaman" ca în proto-turcă inițial K' - C, Sh, ca în Tung -Manj Alţii susţin că Tung -Manj saman, shaman Beshe-vliev V , Monumente epigrafice prebulgare, S , : , , ; Beshe-vliev V , Protobulgarii Viață și cultură, S , ; Bisenbaev A K , Myths of the Ancient Turks, Almaty, : ; Bongard-Levin GM, Grantovsky E A, De la Sciți la Indii Arii antice: mituri și istorie, Sankt Petersburg, : - ; mitologia bulgară Dicţionar enciclopedic (comp A Stoynev), S , : - ; Guiley R E , Encyclopedia of Witches and Witchcraft, M , : - ; - ; Dixon O , Șamanismul Teachings of the Crow Clan, M , ; Eliade M , Şamanism Tehnici arhaice ale extazului, Kiev, ; Kaloyanov A, Șamanismul bulgar, S , ; Künstler M , Mitologiya na Kitai, S , : , ; Marazov I , Șamanismul în Tracia antică Psp Folclor bulgar, , carte , p - ; Miturile popoarelor lumii, vol , M , : ; Novik E S , Rit și folclor în șamanismul siberian Experienţă în compararea structurilor, M , ; Ovcharov D , Religia Prabulgar-skata Origine şi existenţă, S , : - ; Tokarev S , Religia în istoria poporului, S , : , , , - , și alții; Vasmer M , Dicționar etimologic al limbii ruse, vol GV, Moscova, : ; Fedotov M P , Dicţionar etimologic al limbii Chuvash, itemul , Ceboksary, : - PATTERN {Model /general/); SHARULYA {Sharu l ya /SB/); SHARCHINKA (Sh'archinka /skill , dial /) O imagine personificată a variolei În sistemul lingvistic și cultural bulgar, variola este un nume generic pentru cele trei surori mitice cauzatoare de boli, cărora le sunt soiurile bolii variola, cunoscute în dia- lektas şi ca variola Numele sunt eufemistice, dintre care cel mai popular este Baba Sharka Aceștia subliniază imaginea bulgarilor, conform căreia au un aspect antropomorf, dar sunt în esență demoni Surorile arătau odată ca fete cu nume diferite - cea mai mică era Sinka sau Sipanitsa, a doua - Brusnitsa, iar a treia - Leschenka Conform credințelor, ei trăiesc la sfârșitul lumii, împreună cu toate ființele demonice Mai târziu, surorile au fost unite într-o imagine antropomorfă colectivă, reprezentând o bătrână care se ascunde și doarme în lână sau paie, spală și se rezolvă, mănâncă dulciuri și nu-i place un miros puternic Uneori, ca ciuma, aduce cu ea un copil Ea a predat varietățile bolii copiilor și adulților, deoarece aceștia nu au suferit de variolă în copilărie În mitologia bulgară, nu există un personaj echivalent cu zeița-mamă indiană Mariaammai (sau Shitala), care protejează copiii de variolă Așadar, când cineva din casă se îmbolnăvea de această boală, pentru a o liniști și a nu "lua" copilul, bulgarii aplicau diverse interdicții și anumite practici rituale - femeile frământau pâine cu sifon, o ungeau cu miere și distribuiau bucăți de le-o locuitorilor și vecinilor, spunând: Mâncați pentru sănătatea Sladka și miere! Bunica Sharka a întâmpinat-o cu covrigei și ață roșie, lăsate în diferite locuri din casă - pe ușă și pe raft, în cele patru colțuri ale casei camera, pe horn si in alta parte Pe un prosop, langa patul, la capul pacientului, care de obicei era un copil, se lasa o prajitura unsata cu miere Seara se punea o masa langa vatra, astfel incat Baba Sharka putea mânca noaptea Pentru a nu te enerva, existau și multe interdicții de respectare: nu trebuie să fierbi fasolea și lintea acasă, să nu fierbi nimic cu apă fierbinte, pentru că bunica Sharka se poate opări și asta va enervați-o și va obosi copilul Nu se sacrifică animalele, dar la nevoie se sacrifica o pasăre, se aburi și se smulge la vecini Pentru a nu lăsa cicatrici pe corp și mai ales pe fața celui bolnav , în casă se vorbea liniștit și nu se făceau treburile casnice În legătură cu aceasta, toate dorințele pacientului au fost îndeplinite Numele ei era tabu la acea vreme, așa că are multe nume eufemistice Totodată, pentru a alunga acest demon, s-a făcut o altă pită proaspătă, care a fost înfășurată într-o pânză albă nouă și lăsată pe drum în afara satului Cine trecea primul trebuia să mănânce și să ia prosopul În calendarul popular, ziua de martie este dedicată lui Baba Sharka, iar în calendarul bisericesc este sărbătoarea Se de elevi lumini, cunoscut sub numele de Mladenza În această zi în cinstea Variolei câștigă fire rituale speciale sub formă de păpuși decorate cu cercuri de butoi și unse cu miere Au fost distribuite și pentru sănătatea lui Baba Sharka Bunica Sharka Bunica Gisanka, bunica Pisanka, bunica, bunica, Botinka, Gorska, Kozhovlenkya, Mătușa, Liburka, Marcinka, Maslena, mama dulce, dulce și miere, Chervenushya, Tsvetenceto Numele sunt formate din verbul sharya + suf -ka, -udya și -chinka Motivația este legată de faptul că, atunci când este bolnav, corpul și fața pacientului "fac publicitate", adică izbucnește cu coșuri roșii, iar după boală uneori rămân urme, adică semne, dintre ele Formațiunile de -ulja și -finka din aspectul de formare a cuvântului sunt diminutiv-atente, iar din aspectul lexico-semantic sunt eufemisme Legat semantic de acest nume este eufemismul Pisanka ( DRAGON ** Termenul se găsește în limba maghiară, unde are o formă sarcană, slovenă și în dialectele slave transcarpatice Este permisă o legătură genetică cu crapul apelativ ( ȘARPE ■w Acest eufemism reflectă cel mai probabil culoarea naturală a șarpelui - cu model, pestriț Acest lucru este evident în ghicitori de șerpi, cum ar fi: modelate, măsurate, găsite pe drum Dar nu este exclus ca aceasta să se bazeze pe etimologia populară, ci că este de fapt o variantă prescurtată a sharkav SHAYTAN, SHAYTANIN (shaitan, shaitanin) > DIAVOLUL /YUB/; TALASUM /Brusen, Tet /) Numele acestui demon este împrumutat din turcă, unde șeytan înseamnă "diavol" În celălalt sens, Satanic este un eufemism pentru spiriduș Acest termen a fost folosit pentru a forma nume pentru locurile Shaitanu kyupryu până la Orѣhovo (Assn ), Shaitanjik, astăzi Gara Hitrino (Shum ), etc SH INGA L (iiyngal /Plevnia, Dram/) > PITIC Dumati are o etimologie neclară SHUMIGITSI (aparatoare de zgomot) > SPAVIATSI Cuvântul este derivat din zgomot + -nik sau din zgomot + -ik și este legat semantic de una dintre trăsăturile caracteristice ale acestor spirite, aceea că ridică un pium mare CHUR > CHUR CRICKET (cricket /general/) Un simbol al abundenței și fertilității, dar uneori asociat cu un muzician lipsit de griji și leneș w Numele este derivat din adjectivul shtur (Stb shturu Storch) Sh mitologia bulgară Dicţionar enciclopedic (comp A Stoynev), S , : - ; Cooper J K , Illustrated Encyclopedia of Traditional Symbols, S , : ; Legendele berzei: ; Marinov D (Lucrări alese, vol , S , ; Sf Mladenov, Dicționar etimologic și ortografic al limbii literare bulgare, S , : - ; Prior Z , Simboluri universale, S , : ; Chevalier J , Geerbrandt A , Dictionary of Symbols, S , : K)DI (judi - plural, juda - singular /YUZB; Plev /, yuva /TrnU); Nebun nebun); YUDEFKA (yudyofka, yudyafka /folk ; dial /) Astăzi sunt interpretate ca fiind auto-divine, dar în trecutul îndepărtat erau percepute ca zeițe de rang inferior w Cel mai adesea acest mito-nominant este asociat cu Iuda biblic, ceea ce nu este acceptabil, întrucât evreii sunt personaje păgâne, adică originea lor cu greu putea fi legată de religia creștină Dar ținând cont de faptul că juda apare și sub forma unui vârtej, pare mai probabilă prezumția unei legături etimologice cu lexemele lmtoviane judra "vârtej", jaudra "furtună" Probabil că o variantă a acestui nume la genul masculin este numele personajului mitic rus chudo judo "un fel de dragon* Adică nu este exclus ca mito-nominativul acestor personaje mitice să fie reminiscențe ale numelui unei imagini mitice arhaice protoslave, de unde au împrumutat-o românii, căci și contul iudă (judă, plural iude) este un "femeie sălbatică rea și spiritul furtunii" Judecând după folosirea sa în colecția "Veda Slavena", termenul yuda în bulgară însemna "zeiță* " Probabil era un dublet al divei Q Panchovski I G , Panteoanele" slavilor antici și mitologia lor, S , : Sh YUMISSIBIAN (yumissibian /Nedelino, Mad /) Un personaj antropomorf feminin care se identifică cu o autodivă w Mitonominantt, se pare, este o relicvă literară de la protobulgari, care denota o imagine mitologică necunoscută Este foarte probabil să fie o reminiscență a mito-nominantului ummussabiyan, răspândit în Asia Centrală, adică "o femeie mitică urâtă cu peste de sâni care dăunează femeilor însărcinate rănind fătul din pântecele lor Judecând după funcția sa, yumisibianul este într-o oarecare măsură un analog al naosului slav, iar prin numeroșii săi sâni este asociat cu artemisa greacă antică Sh Bayalieva T , Credințele preislamice și relicvele lor printre kirghizi, Frunze, : EROU (erou)\ EROU (erou)', EROU (yunachaga) Personaj mitologic și folcloric înzestrat cu putere supranaturală sau alte abilități, konto îl folosește pentru fapte bune Inițial, zeitățile au fost în rolul de eroi (eroi), deoarece se luptau cu demonii, uneori sub masca oamenilor, de exemplu, zeul egiptean Ra a distrus șarpele Apop; zeul fenician Melkarth conduce numeroase bătălii cu forțele malefice pământului, apei și cerului care amenințau oamenii, iar Mesopotamia Marduk l-a învins pe monstrul marin Tiamat; indianul Vishnu a eliberat lumea de demonul Hiranyakashipu, iar Indra l-a ucis pe demonul asemănător șarpelui Vritra; zeul furtunii hitit Teshub distruge monstrul-șarpe Iluyanka; tunătorul grec Zeus îl învinge pe monstrul Typhon, iar Apollo îl învinge pe Python; în mitologia chineză, Săgetătorul Yi a împușcat cei nouă sori și șase monștri, iar Sh-annun (Fermierul Divin) - care posedă virtutea "flacărei" yeni, i-a învățat pe oameni să cultive pământul, a determinat proprietățile vindecătoare ale ierburilor, a creat natural comert, etc Cazuri similare se găsesc în mitologiile africane și sud-americane Mai târziu, semizeii au preluat funcția de eroi În mitologia greacă, se formează o întreagă clasă de eroi - fii ai zeilor și o femeie pământească, dar nu sunt nemuritori Așa sunt Perseus - care a tăiat capul Medusei în timp ce aceasta dormea; Ulise și Iason, învingând sau distrugând toți monștrii pe care i-au întâlnit în timpul călătoriilor lor, atotputernicul erou mitic Heracles (Hercule), care încă în leagăn ucide doi șerpi, eroul trac înfățișat călare pe numeroase plăci de metal, găsit în timpul săpături arheologice, etc Alături de eroii de război din mitologii, sunt și eroi culturali precum Prometeu - care a dat foc oamenilor, marele vindecător Asclepius; frații prusaci Wiedewut și Bruten - au creat numeroase beneficii culturale pentru poporul lor; tracul Orfeu, care a îmblânzit animalele și elementele cu muzica sa divină Geser, popular printre altaieni, iakuti, mongoli și buriați, se apropie de aceste imagini, posedând simultan trăsături ale unui erou cultural, erou și semizeu; în mitologia chineză marele Yu este cel care a îmblânzit potopul etc De-a lungul timpului, strămoșii fondatori ai unui oraș sau comunități etnice - fondatorii Romei, Romulus și Remulus, strămoșul mitic al sciților Taghertais și fiii săi Lipoxai, Arpoxai și Colaxai, care au fondat diferite triburi scitice, strămoșul germanului Mani triburile, strămoșul turcesc Alpmii etc Un loc important în mitologia chineză îl ocupă strămoșii în rolul eroilor culturali precum Sui-zhuk (Omul focului), care a dat foc oamenilor, Huang-di, care a inventat mijloacele de transport etc În cele mai multe cazuri, personajele principale din poezii epice și basme sunt percepute ca eroi, deoarece exprimă ideea eroului ideal Acești cavaleri sunt de obicei regi sau fii de regi, deoarece înving diferiți monștri sau alt inamic social Acesta este eroul epic sumero-akkadian Gilgamesh, care a reușit să lupte cu o serie de monștri și legendarul arcaș iranian Erehii, precum și cu eroii de război Siyavuii, Piran, Rustam, Farhad și mulți alți cavaleri, Tus, prezentați în Shahnameh epopeea " a lui Firdausi Eroii sunt Roland din epicul francez "Cântecul lui Roland", regele britanic Arthur, germano-scandinav Siegfried (Sigurd) și ucigașul său Hagen etc Oamenii eroici sunt Narts din epopeea martie osetă și, în general, nord-caucaziană, unde personajul principal Soslan este un analog al grecului eroul epic Ahile și, de asemenea, cavalerul Manas din epopeea kârgâz-kazahă cu același nume, eroul sayano-altaic Sartakpai\ s-a răspândit din Turcia în Turkmenia nu numai printre turci, ci și printre popoarele arabe și persane din Asia Centrală (tadjici) , kurzi), printre armeni, georgieni etc Kyoroglu (Kyoroglu, Gyoroglu, etc ) - erou-războinic, poet, cântăreț și muzician Eroii epopeilor slave de est - Sadko, Ilya Morumets, Dobrinya Nikitich, Mikula Selyaninovici, Mihailo Danilovici, miticul muzician Bayan etc , ar putea aparține și ei În cazul mai multor eroi de basm, este subliniată originea lor nenaturală - s-au născut din animale - arhaicii Medvedko, Ivan Suchenko, Ivan-Korovii-Syn, Ivan Bykovich, Ivan-Kobylin-Syn și trei dintre ei s-au născut din femei concepute de peștii magici pe care i-au mâncat Dintre slavii din sud, cei mai populari eroi legendari sunt bulgarul Krali Marko și sârbul Marko Kralevichi, muntenegreanul Ivo Crnojevic și mulți alții, deoarece popoarele au cântat și au rămas în cântecele populare eroice care s-au păstrat până astăzi Conform credințelor bulgarilor, cel mai adesea eroul se naște dintr-o femeie iubită de un dragon sau mama este o fecioară, concepută de un bărbat obișnuit Un erou (cavaler) devine, de asemenea, cel care a fost hărțuit de o nimfă sau un șarpe, precum și cel care a fost hărțuit de mama lui mulți ani, precum cavalerul folcloric cunoscut sub numele de Eroul care a agresat timp de de ani Se credea că avea aripi de aur sub brațe Se distinge prin statura mare și frumusețea sa extraordinară, posedă o forță fizică extraordinară, care se manifestă chiar și în anii copilăriei Din această cauză, el poate gestiona singur o întreagă armată Numai eroul poate lupta și distruge lama și hala, uneori distrugând de dragoni deodată Cu puterea diferitelor obiecte de foc, a altor eroi-frații mei sau păsările (vulturul) și animalele (calul, căpriorul), iar uneori folosindu-se de viclenie, a reușit să depășească toate dificultățile care i-au apărut înainte Cei mai cunoscuți în folclorul cântecului sunt eroii mitologizați Krali Marko, Rebro yunak, Sekula deteishte, Dete Golomeshe, precum și Mircho yunak, Doichin voyvoda, Dan voy-voda, Momchil și mulți alții etc , unele dintre relatări sunt personaje istorice, dar Narody le-a hiperbolizat forța și curajul în apărarea sa și le-a atribuit forța fizică supraomenească Sunt de interes cântecele din colecția "Veda slovena", unde sunt povestiți mulți eroi Ciclul Lichen den, Vitin den este dedicat eroului Vitna, care, potrivit colecționarului de cântece, este o zeitate responsabilă de recoltă Acest lucru confirmă caracterul divin al eroului În alte cântece vorbește despre eroii-eroi Kruna și Drave, care au fost și regi, despre eroii culturali Lana eroul - primul slujitor al lui Dumnezeu, Condus, care a coborât din cer și a învățat oameni să cultive grâu, Kolchu - care i-a învățat să construiască nave și să călătorească pe mare etc Potrivit unui alt ciclu, ziua lui Banin este o sărbătoare dedicată eroilor, ceea ce înseamnă că interzicerea titlului se aplică lor sau că eroii sunt neapărat dintr-o familie nobilă - o familie regală sau boierească În folclorul prozaic, eroul este de obicei fiul cel mai tânăr al regelui sau un tânăr sărac, neremarcabil În afară de bunicul Trak, Kelesh , Todor Turlakinche (în basmul "Pedya-chek - barbă-cot", consemnat în Basarabia) - probabil nume ale eroilor mitologici uitați, nu sunt prezentate numele proprii ale celorlalți eroi sau poreclele acestora Bulgarii îl percepu pe balaur și ca pe un erou, pentru că se luptă cu lama, halatul sau alți dragoni ostili, protejându-și pupile De aceea este numit uneori un erou în dialecte cavaler Adlativul yunak este derivat din adjectivul yun ORFEU YAVILO (Yavilo /Strum /) > GHOST ■w Numele este derivat din verbul leya, yavyaeal /se/ • SAMODIVA ■w Numele este derivat din verbul yavya, yaѳevavam /se/ BABA YAGA YAPERITSA (japeritsa /Bitolya/) > VAMPIR Numele este o variantă de jasperica, dar cu o semantică diferită YARA BOGA /folk/; YARILO /carte / Numele bulgar al zeului slav al primăverii și al soarelui pro-vară, care asigură fertilitatea plantelor și fertilitatea animalelor și oamenilor Printre slavii estici, el este cunoscut sub numele de Yarila (Yarila) și Yarilo sau Yarun Dovadă a existenței sale în panteonul slav sunt sărbătorile dedicate lui de la sfârșitul lunii aprilie până la sfârșitul lunii iunie și principala persoană rituală care îl reprezintă în ele Belarusii l-au onorat pe aprilie Rolul lui Yarilo în rituri a fost interpretat de o fată Apariția ei este o proiecție a imaginii apariției lui Yarilo Era îmbrăcată ca o tânără într-o mantie albă, capul ei era decorat cu o coroană din primele flori de primăvară, în mâna dreaptă ținea un craniu uman sau o imagine a unui cap uman, iar în stânga - spice de secară, era desculță și călare pe un cal alb În Rusia, Yarilo a fost, de asemenea, sărbătorit de la mijlocul lunii aprilie până la Ivan Kupala (bulgar Enyovden) în iunie sau până în ajunul Postului Petrovsky, precum și în timpul unei sărbători creștine - de obicei, Ziua Sfântului Gheorghe În rituri, rolul lui Yarilo era interpretat de un tânăr, a cărui față era albită și împrospătată cu fard, hainele sale erau împodobite cu flori, panglici, clopoței etc sub , avea o șapcă de hârtie pe cap A condus alaiul festiv, jocurile, cântecele, sărbătorile și petrecările de beție, dar noaptea semănau cu sărbătorile dionisiace ale tracilor - o dovadă a caracterului arhaic al sărbătorii Fete și bărbați necăsătorite se adunau noaptea în afara satului, unde se distrau cu cântece obscene, jocuri și glumețe în jurul focurilor aprinse În unele locuri, a fost săvârșit ritul "înmormântarea lui Yarilo" V în aceste ocazii Yarilo s-a prezentat printr-un pai sau altă păpușă de mărimea unui bărbat Uneori are o mască de lut sau este o figură de lut cu aspectul unui bătrân cu un organ genital masculin puternic pronunțat, care reflecta practic natura erotică a zeității, precum și puterea sa de fertilitate La sfârșitul zilei, efigia a fost aruncată în apă sau îngropată pe un deal, care este asociat cu motivul bătrâneții Fără îndoială, riturile, persoanele rituale care acționează și păpușile sunt asociate semantic cu venirea și plecarea primăverii Aceste sărbători, la rândul lor, dezvăluie natura sezonieră a lui Yarilo și percepția sa ca zeu muribund și renascut al fertilității Faptul că el este personificarea primăverii este judecat și după numele său, care este derivat din "primăvara" yara proto-slavă Unii dintre țăranii ruși, care îl venerau, strigau: "El, Yarilo, a aprobat foarte mult dragostea" Poporul l-a venerat și ca pe zeul soarelui, motiv pentru care este prezentat ca atare în primul rând în literatura rusă La în același timp, A Afanasiev îl clasifică în cercul lui Perun O păpușă rituală sub numele de Yarilo este personajul principal în festivalul de primăvară cu același nume și printre sârbi Există și informații despre sărbătoarea lui Yarilo printre slavii occidentali, dar peste tot rămâne cu funcții neclare Un analog al lui Yarilo printre slavii baltici este Yarovit Se credea că stăpânește asupra roadelor pământului Potrivit izvoarelor medievale, unde este numit Heroaite (lat Gerovitus), i-au dedicat și un festival de primăvară în jurul datei de aprilie În surse, însă, balto-slavul Yarovit a fost identificat în primul rând cu zeul roman Marte, ceea ce înseamnă că el era și zeul războiului sau avea unele funcții militare Acest lucru este indicat și de faptul că, în timpul sărbătorilor sale de la Havelburg, orașul era înconjurat de steaguri, iar pe unul dintre țărușii din svetilipdele sale din Volegast era atârnat un scut uriaș cu decor elaborat din aur, care nu putea fi mutat decât în timp de război Numai preotul din templu avea dreptul să-l atingă Unul dintre preoții Velegas l-a descris și ca pe zeul fertilității și al vegetației Succesorul lui Yarilo în creștinism este Sfântul Gheorghe Învingătorul Acesta este unul dintre zeii bulgarilor, așa cum menționează P R Slaveikov împreună cu alte câteva zeități Prezența lui Yarilo în panteonul slavilor bulgari poate fi judecată în principal după colecția de cântece rituale și mitoepice "Veda slovena", unde este înregistrat sub numele de Yara, Yara Boga, Yara Prena Cu numele Yara- boga el este prezentat și în "Cartea Velesova" (Vedele rusești), ceea ce dă motive să presupunem că acesta este numele său principal, original Este menționat în cântecele dedicate Letei Dumnezeu, dar contextul nu permite să-i determine funcțiile Se face impresia că este identificat cu Leta Zeul Cuvintele vagi din jurul numelui său nu îi clarifică imaginea, caracterul și funcțiile Ei precizează doar că este o zeitate: Male le, old male, fur mi, male, tatina, rune mi Defina, chire mi Yara, Yarami Dia, Diami Yara Prena /Veda slovenă, : / SAU Yara le, Dia le, Yara le, Prena le! Zerbi ti yarnesh, Duru mi fool nasita, Nasita fool, koprita! Usen mi Bana Nazina: Hi mi, Yara, hi mi, Dia, Hi mi, Yara, hi mi, Prena! Dusun Lama este spânzurat, atârnat de o stea /Veda Slovenia, ; / Într-un singur paragraf, Yar of God a răsărit din Atlas (un caracter mi-tic necunoscut este necunoscut): Dumnezeul Tău, Atlé, în cer, Dumnezeul Tău, Atlé, strălucitor, Pe pământ Yara Dumnezeu Hai le mi, Yara, hi le mi, Yara, du leta, du leta, du ziva! /Veda Slavic, : / Ultimele versete amintesc de sfârșitul binecuvântării Survakar "La un an, la an, la Amin!", iar din rândurile următoare reiese clar că festivalul lui, precum și ziua zeului Sura, precum și a lui Siva și a Leta Dumnezeu, coincide cu creștinul Gyor-Govden Acest lucru sugerează că Yara este una dintre ipostazele zeului Soare și, mai precis, soarele de primăvară Dovada prezenței zeului Yara în panteonul bulgar sunt, de asemenea, numeroase nume personale cu rădăcina yar-, cum ar fi Yaro, Yare, Yaran, Yarinko, Yarich, Yarko, Yarol, Yarul, Yarun, Yaromir, Yaroslav etc precum și nume feminine precum Yarina, Yarinka, Yaroslava etc Nu se găsesc în antroponimia modernă bulgară, dar unele dintre ele sunt păstrate într-un număr de nume de familie precum Yaranov, Yarkov, Yarulov, Yaru nov, Yaromirov Soare, Dumnezeu Alb, Dazhbog, Enyo, Crăciun, Siva, Sura Boga, Hore " Se crede că variantele de formare a cuvintelor acestui miton sunt derivate din rădăcina slavă jar-, care înseamnă "putere", "cruzime", "tăria venită din tinerețe" Rădăcina rădăcină apare în numele slav *jar > яр/ь/ "primăvara" /rus , ceh/, din care se formează multe cuvinte precum: яровой "vară", "care se seamănă primăvara" /rus / , adjectivele jare /pol / și яровое hpycJ pentru culturile care se seamănă primăvara etc Dumati yar în ucraineană, totuși, este folosit și ca adjectiv cu semnificația "primăvară", considerată ca o formă scurtă de yari și парикый Forma cuvântului yariy, pe de altă parte, are alte semnificații: ) "tânăr* (Ya koza yaraya), exprimat și în derivatele yarchuk "foc"; yarcha 'miel până la un an', colectează furie; ) 'verde* (Yaraya ruta); ) "plin de putere, pasionat, arzător, arzător* (Bătrân, ta yar) Și strălucitor "pasionat, sexual"; ) 'arde, arde* Derivate din aceeași rădăcină se găsesc și în bulgară, cele mai populare din Konto astăzi sunt substantivele yare "capră", yarka "pui mare care nu este încă găină", ceea ce înseamnă că această zeitate era cunoscută și de slavii bulgari Semnificațiile derivatelor lui yar necesită presupunerea că Yara I Yarilo este asociat atât cu primăvara, cât și cu soarele și dau motive să presupunem că el a fost inițial un zeu al soarelui de primăvară, i e acest teonim este propriu-zis omologul slav al lui Sur, sau mai degrabă epitetul său Adjectivul strălucitor, -a, -o, -i, sugerează, de asemenea, strălucirea zeului Yara, care este asociat cu lumina strălucitoare a soarelui Pe baza acestui fapt, se poate spune că Yara este o ipostază a soarelui, și mai precis a soarelui de primăvară O Afanasiev A-, Vederi poetice ale slavilor asupra naturii, v , M , : - ; Geshpor A , Mitology in Slavonic, S , : - ; Galkov-sky N M , Lupta creștinismului cu sute de păgânism în Rusia antică, vol I, Harkov, : - ; Grilchenko B , Dicționarul minei ucrainene, v , Kiev, : - ; Grushko E A , Medvedev Yu M , Enciclopedia Tradițiilor Ruse, M , : - ; Ivanov V V , Toporov V N , Yarila și corespondența ei între slavi I Ivanov V V , Toporov V N Cercetări în domeniul antichităților slave, M , : și urm ; Ivanov V V , Toporov V N , Limba slavă modelând sistemele semiotice (Perioada antică), M , : - ; Cartea lui Veles, M , : ; Levkievskaya E , Miturile poporului rus, M , : - ; Enciclopedie mitologică: panteonul slav http://www myf-hology info/zei/slavyaas/yarilo html; Panchovski I G , Pantheont in Ancient Slavs and mitology to them, S , : - ; Rybakov B A , Păgânismul Rusiei antice, M , : ; Holy Russian Vedes Book of Veles, M , : ; Mitologia slavă Dicţionar Enciclopedic, M , : - ; Antichități slave: Dicționar etnolingvistic, vol , M , : ; Famintsyn A S , Deities of the Ancient Slavs, M , : , - clarvăzător (clarvăzător; clarvăzători pl ) > PROFET și clarvăzător (clarvăzător; clarvăzători pl ) * Termenul are o structură internă transparentă și de formare a cuvintelor: "cine "vede clar" în viitor" JASPERITSA (jasperitsa /dialU) ► AUTOREZISTENT w Numele este asociat cu limba rusă șopârlă "șopârlă", care în diferite variante se găsește în aproape toate limbile slave cu același sens sau înseamnă "balaur" Variantele cu s în loc de št în bază pot fi găsite în genul polonez - vje-stareica În Sf Bulg varianta ashchchra Motivația pare să fie legată de noțiunea de rudenie între dragon și nimfă, întrucât aceștia sunt uneori văzuți ca frate și soră ABREVIERI NUMELE DE LIMBURI O vesta - Avestan Azerbaidjan - alb azer - Altai albanez - engleză altaică - engleză anglo-saxonă - Arab anglo-saxon - arabă Ario-alt - Ario-Altaic Ar -Tur - arum arabo-turc - Atich aroman c - Grec atic Baltoslav - Bashk balto-slav - Bashkir belarus - Buryat din Belarus - bulgară buriată - căluș bulgar - Gagauzkas domnule Luzh - Gotul sorabului superior - Gotic oraș - grecesc d v dem - Vechi cadran german înalt - dialectală d persoană - Lusația de Jos Dolgan - Dolgan Evenk - Evenk Est - Hephthal estonă - Heftalit g Uighur - uiguri galbeni și i -e - Iranian indo-european - insula iraniană - Italiană islandeză - ion italian c - ceaun grecesc ionic, tătar - Kazan Tătar Kazah - Calm kazah - Kalmyk caracalpe - Karakalpak Karach -Balk - Karachay-Balkar un celt - Celtic Kârgâz - Balena din Kirghizistan - Tătarul din Crimeea Chineză - Tătarul Crimeea Cuman - Cuman kurd - Lat kurdă - Lat - Liteză letonă - Luge lituaniană - luiisian manj - Manchu Mar - Mari Mong - bot mongol - germană veche mordoviană - Noua înaltă germană nar Latină - folk-latină n gr - Greacă modernă germană - Neneți germani - Nenets Nog -Tătar - Nogai Tatar n Pers - Noua persană osetă - Perm osetian - Permian Pers - genul corespondenței - Port polonez - problema portugheză - Prakelt protobulgar - Prakrit pro-celtic - Prakrit Prosl - pct proto-slav - rom persan-turc - rusă română - Sami rusi - Sami sanscrită - sanscrită Scandias - Scit scandinav - Gloria scitică - Elo vash slav - slav slovac - sloven sr gr - greacă mijlocie Erb -croată - Erab sârbo-croat - Sf sârbă engleză - engleză veche st bulg - Sf bulgar vechi Înaltul german - Vechiul înalt german St Germ - Vechea germană st gr - greaca veche st ind - Bătrânul indian st isl - St Norvegiană veche - vechiul german st norw - vechi nordic persan vechi - vechi persan st pol - vechi polonez st rus - Ruși vechi, scand vechi - Old Norse Old Slav - vechi slavon vechi turc - Vechiul Taj turcesc - Tătari din Tadjik - Tătar Tochar - Tocharian Tuvin - Tuvan tung -manj - Turul Tungus-Mandzhur - Turkm turc - Turkmeni Turc - udm turc - Udmurt Uzbek - Uighur uzbec - Uigur ucrainean - Ung ucraineană - finlandezul maghiar - franceză finlandeză - hack francez - Hitit Khakasian - Hititul Hur - Hurrian croat - Biserica croata slav - Cehă slavonă bisericească - Limba ceha - Chuvash Yakut - Yakut LOCAȚII ȘI SURSE GEOGRAFICE BULGARE Ard - Ardinsky Arc BDR - Arhiva pentru dicționar de dialect bulgară în IBE la BAS Asen - Asenovgradsko BEz - revista Limba bulgară, ediția IBE la BAS Belogr - Belogradcișko Berk - Berkovsko Besar - Basarabia/Ucraina si Moldova/ Bitol - Bitola /Macedonia/ Bun - Blagoevgradsko Boris - Borisovgradsko Botev - Botevgradsko Mesteacăn - Breznishko Burg - Burgas Valov - Valovintko /Macedonia/ Varn - Varna Velgr - Velingradsko Drăguț - Vidinsko Apos - Vodensko Doctor - Vracansko Gabr - Gabrovo G Delch - Gotsedelchevsko Gevg - Gevgelija /Macedonia/ Potrivit - Godechko G Sau - Gornooriakhovsko O vâslă - Discurs Grebenski, Silistrensko Gumă - Gyumurdzhi /Grecia/ D - Dobrogea D Ward - Dolnovardarsko /Grecia/ Devin - Fecioară Dedeag - Dedeagachko /Turcia/ Bine - Dobriciko Doganhis - Doganhisar /Curcan?' Dramă - Dramasko /Grecia/ Dogwood - Dryanovsko Dupn - Dupnishko Cerb - Căprioare El Pell - Elinpelinsk ZB - Bulgaria de Vest IB - Bulgaria de Est Ivgr - Ivaylovgrad IIBE - Avizele Institutului pentru Limba Bulgară I Sf plan - Est Stara Planina I Tr - Tracia de Est Iht - Ikhtimanskoe Kazan - Kazanlak Karl - Karlovsko Karnob - Karnobatsko Kostur - Kostursko /Grecia/ Kotl - Kotlensko Krum - Krumovgradsko Xant - Xanthi /Grecia/ Cook - Kukushko /Macedonia/ Kuman - Kumansko /Macedonia/ Kyust - Kyustendilsko Kurdzh - Ler din Kardzhali - Lerinsko /Grecia/ Vânătoare - Vânătoarea Podgoriile - Lozengradsko /Turcia/ Lom - Lomsko Nebun - Madansko Mak - Macedonia Mont - Montansko M Turn - Malkotarnovsko Nick - Nikopolsko N Paz - municipiul Novopazar - Edirne în întregime bulgară - Edirne / Turcia / Oryah - Oryahovsko Ohr - Ohrid/Macedonia/ Pav - Pavlikensko Pavlik Gov - Discurs Pavlikian Pazar - Pazardzhik Panag - Panagyursko Pern - Perniško Petr - Petrichko Pest - Peștera Pird - Pirdopsko Pirot - Pirotsko Plev - Plevensko Plovd - Plovdiv Pop - Popovsko Pres - Preslavsko Adj - Prilepsko Sârmă - Provadian Primul - Zi de mai bucuros - Radomir Implementează - Razgradsko Diverse - Razlozhko Familie - Rhodope Rusă - Ruse Singur - Samokovsko SB - Bulgaria de Nord SbNU - Culegere de gânduri populare Mătăsos - Svilengradsko Fistula - Svishtovsko SD - Dobrogea de Nord /România/ Sevl - Sevlievsko SZB - Nord-Vest Bulgariei SIB - Nord-Est Bulgariei Sil - Silistren Skop - Skopie Confluenţă - Sliven Smol - Smoliansk Sare - Salonic /Grecia/ Sof - Sofia Sr ZB - Bulgaria Central-Vest Sr SB - Centrul Nordului Bulgariei Avg Artă plan - Regiunea Muntă Mijloc-Vechi Artă - Starozagorsko Pagină - Ciudat Struzh - Struzhko /Macedonia/ Curent - Strumsko /Macedonia/ Syar - Siarsko /Grecia/ Tet - Tetevensko Tetov - Tetovsko /Macedonia/ Tr - Troian Urmări - Trac Un ghimpe - Spin Tutr - Tutrakansko Licitaţie - Comercial Întoarce-te - Velikotarnovo Dăuna - Harmanlian Coji - Haskovo Ţar - Tsaribrodsko /Serbia/ Chatal - Chataljensko /Turcia/ Ciripit - Chirpayasko Zgomot - Shumensko O ciupitura - Shtipsko /Macedonia/ SV - Sudul Bulgariei SZB - Bulgaria de Sud-Vest YIB - Bulgaria de Sud-Est Yu Tr - Sudul Traciei Iamb - Iambolsko NOTE GRAMATICALE SI STILISTICE scrisori - literalmente ver - probabil cf - vezi verbul - un verb formați - dialectală unitatea h - singular g r - genul feminin așa-zisul f-ma - cărți de formă vocativă - literare mulți h - plural(c) substantiv - popular cont - sufixul invers - circulatie generala - ostar integral bulgar - învechit peyor - pren peiorativ - tranzitiv adj - adjectiv deschis - genul colocvial p - caz parental cf - compara suff - sufix colectează - colectiv abr - entitati abreviate - substantiv ofilit - augmentativ um alin - diminutiv diminutiv-gal - diminutiv de mângâiere folk - folclor Zoya Barbolova este conferențiar la Institutul de Limbă Bulgară "L Andrejchik" la BAS A absolvit filologie turcă și bulgară la SU "Kliment Ohridski" A participat la proiectele: Atlasul Dialectului Bulgariei; Atlasul discursurilor tracice; Atlas lexical Rhodope, dicţionar dialect bulgar Este lider și participant la proiectul internațional bulgaro-ruso-ucrainean "Bulgarii în Ucraina - limbă, folclor și moștenire literară" A publicat monografiile: Limba bulgară contemporană Morfologie, Sofia, , p ; Discursul bulgarilor din satul Kirnicchi, Basarabia (coautor cu V Kolesnik), Odesa, , p ; Denumiri pentru vase în dialectele bulgare, S , , p ; Particularități ale limbii bulgare în satul Chervonoarmeyskoe (Kubey), regiunea Bolgrad, regiunea Odesa din Ucraina - punctul din seria Bulgarii vorbesc în Ucraina, Odesa, , p ; Redactor și autor al anexelor colecției lui Serghei Tsvetko Cântece din Ucraina și Crimeea, S , Ed "Marin Driyov", , p ; Denumiri pentru basma în limba bulgară Analiză etnolingvistică, Ed , M Drinov", S , , p ; Limba bulgară în Nikolaevska Ternovka (Ucraina), Odesa: Semex-print, , p (ISBN - - - - ); Dicționar de substantive hibride turco-bulgare S : AI "Prof M Drinov" și UI "Sf Cl Ohridski", , p și edițiile electronice: Structura mitologico-semantică și originea adjectivelor sur și surva în limba bulgară, EI (Editura electronică) "LiterNet", Varna, , p ; Nume cu semnificația de lup în sistemul antroponimic bulgar ȘI Revista electronică LiterNet, , Nr ( ) / p /: (ISSN - ) și Alte națiuni prin ochii bulgarilor după combinații stabile de cuvinte în limba bulgară și revista electronică LiterNet, , Nr ( )/ cU ( ISSN - ) http: //liternet bg/publisli /zoia-barbolova/ustojchivi htni Este co-autor în lucrările colective: Atlasul dialectului bulgar Volumul rezumat (Coautor), S , IK "Trud", , p (ISBN - - - ); Studii bulgare străine în secolul XX Referință enciclopedică AI "Prof Marin Drinov", Sofia , ; Dicţionar al culturii spirituale populare a bulgarilor, Ed "Știință și artă", S , , p și ajutoarele de studiu O privire asupra literaturii bulgare vechi (Pentru ajutorul elevilor din clasa a VIII-a), S , Partea I - , p ; Partea II - , p ; Ajutor pentru practica vorbirii (Pentru studenții anului I și II ai specialității Filologie bulgară) (coautor cu V Kolesnik), Odesa, , p A publicat peste de articole în diverse reviste și colecții academice bulgare și străine și a participat la numeroase conferințe și congrese în țară și în străinătate Zoya Barbolova ENCICLOPEDIA PERSONAJELOR ÎN MITOLOGIA BULGARĂ prima editie Korekgor Tatya din Puneva Mașini tipărite , Format / / Editura ŞTIINŢA ŞI ARTA Sofia , str Slaveykov E-mail: loretaya@gmail com www naukaiizkustvo com Pregatire prepress si coperta, Dolistar, Sofia Press, Simolini , Sofia https://neculaifantanaru com/en/leadership- -extra html